लॉगसेन्स, ग्रीन एण्ड कं,, न्यू यार, 
यू. एस, ए. की स्वीकृति से मारत में प्रकाशित | 
मूल ग्रंथ का प्रथम हिंदी अनुवाद। 
पुनर्मुद्रण के समस्त अधिकार 
प्रकाशक द्वारा सुरक्षित। 


7विड़बसनीय सहयोगी एवं सित्र, अपनी फनी को, 
अपने सम्मान, प्रश्मंत्रा एवं स्नेह के साथ / 


--लेखक 


प्रथम संस्करण १९भटर 


प्रकाशक : जी. पएल- मीरचंदानी, पर पब्लिकेशन्स प्राइवेट लिमिटेड, 
5 १२, वाटरलू मेन्शन्स (रोगल सिनेमा के सामने), महात्मा गांधी रोड, बम्ई * 
सुद्रक : वि, पु. भागवत, मोज प्रिन्टिंग ब्यूरो, खदाववाडी, गिरगांव, बम्बई४ 


प्रथम पुस्तक 


विवि 
अध्याय--९ , 


(कि) ब्रह्मांड के सम्बन्ध में हमारी धारणा । 

(खि) हमारी विशिव-सम्बन्धी चारणा की सापेक्षता । 
ये) कारण की यान्यता 

(घ) निरीक्षण-विति / 


मानव-शान के अन्ततोगत्वा वो माय हैं। प्रथम मार्य आत्मानुशूति का हट 
जो स्वतंत्र आत्मचिन्तन का सीघा-सादा मांगे है। लेकिन अधिकांश लोगों के 
लिए यह चन्द है। जो इसका लाम उठा सकते हैं वे अवश्य ही सीमाग्वशाली 
हैं इसके विपरीत दूसरा मार्ग नितान्त वरद्धिक एव वैज्ञनिक है। यह मानव 
को विश्व का अँग तमझकता है और इसे विश्व के एक काय के रूप में ही 
अध्ययन करता है। इस मार्ग को जानने के लिए हमें मानव-मस्तिप्क द्वारा 
अनुमृत एवं कल्पित जगत के तिरुपण करने की आवर्यकता होगी। और 
यदि यह निरूपण व्यापक होता है तो निश्चय ही मानव को उसमें अपना 
उचित स्थान मिलता है। इस प्रकार यह मिरूपम हमें मानव का उचित स्थान 
नि्धीरित करने में सहायक होगा । दुभोग्यवश, हमे वह स्वीकार कर लेना पडता 
है कि विश्व का यह निलूपण अथवा चित्र मानव मस्तिष्क की उपज है, जो स्वयं 
ही मस्तिष्क की सचना, बाह्य जगत से रुम्पर्क स्थापित करने वाले ज्ञान-तन्त॒ओं 
की रचना तथा उस तार्विक प्रक्रिया पर आाशित रहती है, जो हमारे गत्यन्ष ज्ञान 
की व्याख्या का मौलिक आधार है। 

आगे बढ़ने के पूर्व छुछ इसके स्पष्टीकरण की आवश्यकता होगी; क्‍योंकि 
संभवतः पाठकगण इन विचार से परिचित नहीं होगे। 


श्३ 


अत्तावना 


यह पुस्तक सीघी-सादी शैली में लिखी गयी है और जहाँ तक संभव हो सजा 
है, पारिभाषिक शब्दों को बचाया गया है। फिर मी विचारों की स्पष्टता का पूग-पूरा 
ध्यान रखा गवा है, जिससे यह शिक्षित नर-नारो के लिए सुलम हो सके। 

चूँकि इसमें नये विचारों और नयी व्याख्याओं को रखा गण है और विचारों 
की प्रमुखता है, अतः समव है पाठक को विशेष ध्यानपूर्वक इसका अध्ययन 
करना पड़े। पाठक को धीमी रफ्तार में पदने और कमी-कमी किसी अंश को 
इुवारा पढ़ने की आवश्यकता पड सकती है। बसे इसमें ऐसी कोई बात नहीं 
बिसे एक बुद्धिमान व्यक्ति प्रयत्न करने पर न समझ सकते | 

जिस प्रकार भोजन त्रिना अच्छी तरह चजये नहीं पच् सकता, उसी प्रवार 
विचार भी बिना अच्छी तरह समझे और मनन किये अहण नहीं किये जा 
सकते। लेखक ने स्पष्टता लाने का मस्तक प्रवत्न किया है, फिर सी स्पष्ट 
निर्देशन के बावजूद भी उन विचारों को कोई केवल पढ़ने मात्र से प्रहण नहीं 
कर सकता | हमारा पाठकों से अनुरोध है कि वें उन अपरिचित विचारों वो 
विश्लेषण एवं उश्लेपण पद्धति द्वारा समझने का अवास करें। 

आज समत्याएँ इतनी जटिल हो चुकी हैँ कि ऊपरी छिछला जान जनसाधाग्ण 
के लिए उन समस्णओं की समझने में कोई सहायता नहीं करता, उन पर 
विचार-विमर्श करना तो बहुत दूर की बात है। इसका उपयोग सत्य को तोड़ने- 
मरोड़ने और जनसाधारण को गुमराह करने में धावः काम मे लाया ज्ञाता है। 
अब वह समय आा गया है जब फि सदिच्छा ओर सद्विश्वास वाले श्रेष्ठ जनो 
को सजगतापूर्वक जीवन में अपने कतंब्यों का पालन करना दे | 

किसी देश वा समाज के भविष्य के लिए अत्येक व्यक्ति उत्तरदायी है, लेकिन यह 
उत्तरदावित्व तब ही रचनात्मक रूप से कोई ले सकता हैँ जबकि लोग अपने जीवन 
का अथ ओर सघर्प का पूरा अथे समझे तथा मानव के भविष्य में श्रद्धा रखे । 

इस पुस्तक का उद्देश्य मन॒ुप्य की मानवता के प्रति इस आस्था वो पेशानिक 
आधार पर सिद्ध करना है। लेखक आशा करता है कि पाठक अपने पन्श्रिम के 
फलस्वरूप युगों की महत्वपूर्ण समस्याओं के सम्बन्ध में एक स्पष्ट दष्ठिफ्ोण पायेंगे ) 
ती-ला-वोकेट रांच, कछारडो, १९४५ 
ला छुइृन्दा, अल्देडना, केलिफोर्निया, १९४६ | पी. एल. एन. 
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विषय-हची 


परिचय 


प्रथम पुस्तक ः विधि 

« (क) ब्रह्मांड के सम्बन्ध में हमारी धारणा (ख) हमारी विश्व- 

सम्बन्धी धारणा की सापेक्षता (ग) कारण की मान्यता (घ) 

निरीक्षण-विधि | 

« (क) वैज्ञानिक चिन्तन (ख) विज्ञान का उद्देश्य, (ग) विज्ञान के 

नियम (४) हमारे विज्ञान में अ-निरंतरता (2500707ए0) एवं 

अ-पर्खितेनीयता (7७एथश्ञांआव9) (ड) विश्लेषण (व) मानव- 

कृत विभाजन (छ) वैज्ञानिक नियमों का ढाँचा (ज) प्रायिकताएँ। 

« (को प्रायिकताएँ (ख) संयोग के नियमों का उपयोग (ग) अन्नसार 

के अणु (घ) केवल संयोग ही जीव की उत्पत्ति का समाधान 

नहीं करता | 

« (क) विर्जीव-जगत्‌ के विकास के नियम जीवन-विकास के 

विपरीत हैं (ख) 'केरनॉट-क्लासियस ? का नियम (ग) जीवाणु- 

सम्बंधी दृष्टिकोण (घ) स्वतंत्र इच्छा एवं मौतिक वादी दृष्टिकोण । 
दूसरी पुसुतक * जीवन का विकास 

, (क) प्रथ्वी की आयु (ख) विकास का आरंभ (ग) अमैथुनी 

उत्पत्ति और * मृत्यु का आविष्कार? (घ) वनस्पति की अपेक्षा 

पश्-प्राणियों का शीघ्र विकास (ड़) पथराई अस्थियों की सुरक्षा 

(व) संक्रमणकालीन अवस्थाएँ | 

, पथराई अस्थियो द्वारा प्रस्तुत समस्याएँ | 

, विकास का महत्व और उसकी प्रक्रिया | 


तीसरी पुस्तक : मानव का विकास 
« (क) विकास का नया थुग : मानव (ख) बाइविल का दूसरा 
अध्याय | ४ 
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९. (क) परम्पर--विकास की मानवीय अक्रिया (ख) व्यूथ की 
अभिव्यक्ति (ग) नैतिक भाव और अच्छे-चुरे की धारणा (घ) 
ईश्वर मे विश्वास एवं ईश्वर का प्रतिनिधित्व (ड) लक्ष्य। 

१०, सम्वता 

११, (क) सहज प्रद्तत्तियवाँ (ख) सहज ग्रद्नत्तियों का समाज 
(ग) प्रतिमा (घ) अमूर्त भाव (ड) च्यक्ति का स्थान। 

१२. अन्धविश्वास--उह़म एवं विकास | 

१३, (क) धर्म (ख) सच्चा धर्म हृठयगत है। 

१४, ईश्वर और सर्वसमरथता की भावना | 

१५, शिक्षा ओर विशता। 

१६. (क) संकल्पवादी मान्यता (सारांश), (ख) मनुष्य का भाग्य। 

१७, (क) चौद्धिकअथवा नैतिक विकास ? (ख) मनुष्य का उत्थान । 

१८. (क) विश्वव्यापी भावना (ख) सिक्कुड़ती पृथ्वी (ग) मुख्य 
बातों की पुनराजत्ति ओर निष्कर्ष 

पारिभाषिक शब्द 


प्राचीन घुग 


जीवनारस्स 


जादि युग 
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परिचय 


मानव-जाति ने अमी अपने इतिहास के घोर अन्धकारमय युगो में से एक को पार 
किया है। वह सबसे अधिक दुःखांत मी साबित हो सकता है, क्योंकि संघर्ष संसार 
के कोने-कोने मवेश पा चुका है। मनुष्य को अपनी जिस सभ्म्ता पर इतना गये था, 
उसकी हृढ़ता और स्थिरता की कल्पना को अभूतपूर्व हिंसा ने नष्ट कर दिया है। 

प्रथम महायुद्ध के बाद से ही प्रायः सभी पश्चिमी देशों म॑ एक अशान्ति 
फैल चुकी थी। यह कोई नयी घटना नहीं थी, बल्कि विगत ५० वर्षों में यात्रिक 
प्रगति द्वारा मानव-चेतना को दी गयी चुनोती के फलस्वरूप एक जाग्ति थी। 

सम्यता के भौतिक पक्ष के द्रुतविकास ने मनुष्यों की रुचि को उत्पन्न किया और 
ससे प्रत्येक आगामी चमत्कार के लिए निरंतर आशावादी बनाये रखा। अतः मान- 
वीव समस्याओं को, जो वास्तविक समस्याएँ थीं, सुलभाने का वहुत ही थोड़ा समय 
मिल सका। श्८ू८० के बाद से ही एक-के-बाद एक होनेबाले नये आविप्कारों की 
चकाचोध से लोग सम्मोहित हो उठे। उनकी हालत उन बच्चों के समान हो गयी 
जो पहली बार ही सर्कल के कमाल देखकर खानापीना तक भूल जाते हैं। 

ये अद्भुत घटनाएँ वास्तविकता की प्रतीक बन गयीं; और, नये नक्षत्र की 
चकाचोंध में क्षीण पड़ जाने वाले नक्षत्रों के समान जीवन के वास्तविक मूल्यो 
का रूप गोण हो गया। यह परिवर्तन अनायास ही तथा चिना किसी कष्ट के 
हुआ, क्योंकि उन्नीसवीं शताब्दी के दाशनिकों और वैज्ञानिकों ने, विना कोई 
उत्तर दिये अनेक प्रश्न खड़े कर के, विचारशील जनता के मस्तिष्क को पहले 
से ही इस बात के लिए तैयार कर दिया था। 

बहुत से लोग इस संकट को पहले से ही समझ गये थे। उन्होंने चेतावनी भी 
दी, लेकिन किसी ने उस पर ध्यान नहीं दिया। इस असफलता का कारण था, 
जनसाधारण में उत्पन्न आधुनिकता के प्रति आकर्षण और नवीन आश्चर्यों के 
प्रति विश्वास) दूसरी ओर विवेकशील मस्तिप्को के पास मुख्यतः परम्परागत 
तक थे। विश्व में नित्य नव परिवर्तन हो रहा था। प्रत्येक नया प्रात पहले की 
अपेक्षा अप्रत्याशित चमक-दमक लिए, आता था। जिस समय लोग विज्ञान के 
आविष्कारों की प्रशंसा कर रहे थे, जो कालान्तर में वात्तविक विश्वास में बदल 
गयी, तत्र बुद्धिमान लोग अ्रद्धापूर्वक अपने पुराने तकी से संघर्ष करने में लगे 
थे। उन्होंने चेतना की जाश॒ते के लिए अपील कीं, जिनकी ओर लोगों का 
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विल्कुल ध्यान नहीं गया। वहुतो ने उन्हें व्यू की दक्यानसी बरतें समस्हीं। 
चर्चों ने बहुत प्रदत्त किया, लेकिन उनके उपदेशो में कोई बल न था उस | 
परिणाम इतना सफल न हो सका, जो समाजब्णपी नैतिक पतन, ऋश्वद्धा और 


अशान्तता की रोकथाम करता। यह सभव न था। अनिवाय शिक्षा ने ब्यक्तियो 
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की प्रतिमा म नये मार्गों एवं इश्किोणों की स्थापना की। उिना अदिरऊ इद्धि 
और प्रतिमा के ही मनुष्यों ने वैद्धिक विचारों की युक्तियों का उपयोग सीस 
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लिया। उन्हें एक बहकाने वाला उपकरण, एक नवा खिलीना मिल गया था. 
जिसके नियंत्रण और उपयोग पर सभी को प्रमपूर्ण विश्वाल था। इस उपच्न्ण ने 
सनसनीपूर्ण परिणाम दिये, जिन्होंने ऋमशः लोगों के मोतिक जीवन को ही बदल 
दिया और असीमित आशाएँ दे दीं। यह स्वामाविक था कि धर्माचायों को मिलने 
वाला सन्मान शनेः-शनेः उन लोगो का मिलने लगा. जिन्होंने प्राकृतिक शक्ति यों 
पर विजय पायी और उसके गृढ़ रहस्यो को खोलने मे समर्थ हुए। 

इस प्रकार मौतिकवाद केवल शिल्पज्ञों म नहीं, बल्कि जनसाधाग्य में भी 
फैला, और यह दुख की बात थी। चुद्धि और तक की इस वीमारी को गैडिक 
चिन्तन से दूर किया जा सकता था। गणित के तरऊ को केवल एक अन्य गगि 
के तक से पराजित किया जा सकता है। वैज्ञानिक तर्क को उसी क्षेत्र 
नष्ट किया जा सकता है। अगर एक वकील यह साबित करना चाहता 
आप गलत हैं, तो आपका केवल भावनात्मक दंग से तक करना व्यथ हे 
उसका समाधान तभी हो सकता है यदि आप दूसरे नियमो दाग उसके तर्क को 
काट सकें। आप सच्चे हैं, ओर इसलिए आपकी जीत होनी ही चाहिए--बह 
बात अर्थहीन है। भावनात्मक अथवा मनीवैज्ञानिक बातो से उसकी आपत्तियो 
को समाप्त करमा उसी प्रकार असभव है, जैसा कि गलत चावी से ब्ग्वाजा 
खोलना। सत्यानाशी मौतिकवाद, जैसा कि हमारा व्श्वास है, प्रद्दति की 
वेश्ञानिक व्याख्या का अवश्यम्मावी परिणाम नहीं और बंदर हम उसे नष्ठ बनना 
चाहते हैं, तो हम सही चावी का उपयोग क्ग्ना चाटिए। इसलिए हमे दुड्टमन 
पर उसी के अछ् से उसी की भूमि पर आक्रमम करना होगा। यदि हम 
भौतिकवादी को, उसके गलत विश्वास अथवा उसदी नह्यगष्मक अझा 
कारण, समझाने मे अयोग्व होते हैं, तो एक ईमानठर आर निष्पक्ष इशज, 
स्वय ही संबर्ष के प्रति उथला दृष्टिकोण रखता है, उसे ही विडयी समरगा। 

दूसरे शब्दों मे, आजकल हम भावनात्मक अथवा परखगगत्‌ उन तर से जे 
भृतकाल में जनसाघारण की अज्ञानता के वारण उत्पन्न हुए थे, भतिस्वाद 
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नहीं खत्म कर सकते । हम घुड्सवार सेना से टेकों का, और तीर-कमान से 
हवाई जहाजों का सामना नहीं कर सकते | विज्ञान का उपयोग धर्म की जड़े 
उखाड़ते में किया गया। विज्ञान ही को उसकी जड़ें मजबूत करनी चाहिए। 
विगत पचसी वर्षों में ससार बहुत अधिक विकसित हो चुका है। इस तथ्य 
को स्वीकार करते हुए. हमें नवीन वातावरण के अनुरूप अपने स्वयं को बनाना 
है। अब हमें न्यूबार्क से सेनफ्रान्सिस्को जाने के लिए बन्द घोड़ा-गाड़ी में यात्रा 
नहीं करनी पड़ती, और न ही हम जादूटोनों में विच्चास करते हैँ, जैसा कि 
सनत्रहदीं शताब्दी में प्रचालित था। अब हम छूत की बीमारियों की चिकित्सा 
मे सिंगी द्वारा रक्त नहीं निकालते) लेकिन मानव-समाज के ऊपर लटकते 
हुए, उस भर्वकरतम खतरे का सामना हम अब तक उन्हीं दो हजार वर्ष पूर्व 
के अस्त्रो से करते हैं। और दम इस बात को महसूस नहीं करते कि बड़ी 
संख्या में ओर मी अधिक शक्तिशाली श्र हमारी पहुँच की सीमा में है, जो 
ठुस्‍त तो नहीं, लेकिन निश्चित रूप से विजय का आश्वासन देते हैँ। 

इस पुस्तक का उद्देश्य मनुष्य द्वारा एकत्र किये हुए वैज्ञानिक शान-मंडार 
की समीक्षा करते हुए. उससे ता्किक एवं बौद्धिक परिणाम निकालना है। हम 
देखेंगे कि ये परिगाम किस प्रकार ईश्वर के अस्तित्व की पुष्टि करते हैं। 

इसलिए, यह पुस्तक उन लोगो की सह्ययता नहीं करेंगी जो भगवान पर 
विश्वास करते हैं। है, यह उन्हें नवीन वेज्ञानिक तर्क देगी जिनका वे उपयोग 
'कर सकते हैं) मुख्यतः यह उन लोगों के लिए है जो अपने जीवन में वाद- 
विवाद के दौरान में, अथवा अनुभवों में, अपने मस्तिष्क में, कुछ शकाओं, 
को उठती हुई पाते हैं) यह उन लोगों के लिए है जो अपने ब्रेद्धिक जीवन 
और आध्यात्मिक, धार्मिक अथवा भावात्मक जीवन के बीच सर्प पाते हैं। 
यह पुस्तक उन लोगों के लिए हैँ बिन्‍्होने उच्च आत्मानुभूति को मानव-जीवन 
का उद्देश्य समझा है, और समत्त मानवीय गुर्णों के सबोग से पूर्णता को ग्रात् 
करना चाहते हैँ, जो अपने परिश्रम ओर फल का अर्थ जानते हेँ। यह उन 
लोगों के लिए है जो अपने प्रयासों को आध्यात्मिक स्तर पर पूर्ण करना चाहते 
हैं और कुछ हृद तक इसमें सहयोग करने के लिए उत्सुक हैं। यह उन 
लोगों के लिए है जिनका मानव की श्रेण्ठता ओर विश्व मे मनुप्य के उद्देश्य पर 
विश्वास है। और यह उनके लिए है, जो विश्वास तो नहीं करते, पर अपनी 
शेकाओं के समाघान के लिए उत्सुक हैं। 

इस सब फो प्राप्त करने के लिए हम सर्वप्रथम, मानव-मस्तिप्क की प्रक्रिया 
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का अच्ययन करेंगे, जिंठसे हम अपनी और मौतिकवादियों की घारणाओं, तकों 
का उचित मृल्य स्थिर कर सकें। कुछ भोौतिकवादी तो इंम्गनदार हैं और अपने 
मत्तिष्क की प्रक्रिया में साधारण विश्वास रखते हैं, लेकिन दुसरे इतने इमान- 
द्वार नहीं हैं और चाहते हैं कि जनसाधारण को उस वैज्ञानिक रंगमंच पर 
कठाएि न लावा जाय, जहाँ वे कपड़े पर घने हुए. रंगविरंगे प्राकृतिक धृस्वों की 
तरह बनावठीपन अनुभव करें । वे प्रावः लटिलता और विरोधामासों को बचाने 
का पयत्न करते हैं। कमी-कमी वे स्वयं मी उन्हें नहीं समझने। अवश्य ही 
प्रयोगशाला में काम करनेवालों की अपेक्षा विज्ञन के दार्शनिक ही व्याख्याओं 
की कठिनता, अन्तर और सिद्धान्तों की अन्यापेक्षा की ओर इशारा कर सकते 
हैं। दुर्भाग्यवश ऐसे व्यक्ति गिने-चुने हैं, और उनकी भाषा जटिलिता के कारण 
प्रायः शिक्षित जन-समाज की भी पहुँच के बाहर शो जाती है| 

हमारी राव में यह आवश्यक है कि जनताधारण आधुनिक वेश्ानिक एवं 
दार्शनिक विचारो से कुछ परिचित हों, जितसे कि वे उसका उपयोग मोतिकवादी 
वैज्ञानिकों के तकों से गुमराह और प्रभावित होने से अपने को बचाने में कर 
सकें। ये वेज्ञानिऊ ईमानदार होते हुए मी गूलों से मुक्त नही होते। 

इम आशा करते हैं कि णठक यदि मनुष्य के भाग्य में रुचि रखते हैँ, तो 
समरेगे कि वे इस मश्न को उस समय तक नहीं हल कर सकते, जब तक 

.कि मनुष्य के विचारों के साथ जुडी हुई कमजोरियों को चे न समझ लें। जब 

वैज्ञनिक अपनी मान्यताओं की जॉच के उद्देश्य से मापतौल करता है, चत्र 
खगोल-शाज््री नक्षत्रों की स्थिति की परोक्षा करते हे, तब वे निब्चित रूप से 
अपने यंत्रों की काये कुशलता जानते हैं और उस चृध्म भूल का भी, जो उनके 
निरीक्षण में होती है, वे ध्यान रखते हैं। सभी विशानों में गगना-प्रणाली की 
भूल एक महत्वपूर्ण भूल द्वोती है। हमारी समल्या है--मनुष्य; और उसे 
सममभने के लिए जिस यंत्र का उपयोग होता है वह है--मत्तिप्क। इसलिए यह 
आवश्यक हो जाता है कि समस्या का समाधान पाने के पूर्व इम अपने यन्त्र की 
सीमाओं को समझ ले। दम देखेंगे कि इस खोज में उन गम्मीर कमजोरियों का 
पता लगेगा जो मोतिकवादियों के वैज्ञानिक एवं गणित-सम्बन्धी तकी मे पायी 
जाती हैं। ये कमजोरियों इतनी गम्भीर है कि ज्ञान के क्षेत्र मे उनके तकी का 
वैज्ञनिऊ मूल्य ही समाप्त हो जाता है। 

इसके बाद हम विश्य में मनुष्य की स्थिति को समम्मेंगे, जिसके लिए इसमें 
विऊासवाद का अध्ययन करना शेगा। इसमें हम उन मान्यताओं की समीक्षा 
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करेंगे, जो मानव-विकास को इतर सामान्य विकास से जोड़ती हैं और इस 
प्रकार हम तर्कसिद्ध परिणामों को विकासित करेंगे। 

लेखक का लक्ष्य मुख्यतः मानव है। उसका विश्वास है कि आधुनिक 
अशान्ति का उद्गम वह बुद्धि है, जिसने मनुष्य से उन समस्त तको को विज्ञान 
के नाम पर--जो अब भी शैशवावस्था में हैं--छीन कर, उन सिद्धांतों को 
नष्ट कर दिया है, जो अब तक व्यक्तिगत जीवन को स्पष्ट करते थे, जो प्रयास की 
प्रेरणा देते थे और प्राप्त करने के लिए एक आदर्श सामने प्रस्तुत करते थे। 
उनका संयुक्त रूप था--धम। 

स्वतंत्र इच्छा के निषेध तथा नैतिक उत्तरदायित्वो के निषेध से व्यक्ति केवल 
भौतिक-रासायनिक इकाई के रूप में इतर प्राणियों से अमिन्न जीवित जग 
का अंगमात्र वन गया, जिसके फलस्वरूप उसकी आध्यात्मिक मृत्यु हुई; 
आध्यात्मिकता तथा आशा का शमन हुआ और इसके साथ ही उसमें हतोत्साहित 
करने वाली अर्थपूर्ण निरथंकता की भावना आ गयी।. * 

अब तो जिन विशेषताओं से मनुष्य मनुष्य कहलाता है--वे हैं उसके 
अमूर्त विचार, नैतिक विचार, तथा आध्यात्मिक विचार। इन्हीं के होने से वह 
अपने पर अमिमान कर सकता है। ये विचार उसके शरीर के समान ही सत्य 
हैं, और इन्होंने मनुष्य को महत्त्वपूर्ण चना दिया है। इनके अस्तित्व के विना 
मनुष्य मनुष्य नहीं रहता। 

इसलिए यदि हम जीवन को एक अथ देना चाहते हैं तथा जीने का कारण देना 
चाहते हैं, तो हम चाहिए कि हम इन विचारों की वैज्ञानिक और बौद्धिक व्याख्या 
करें। हमारी राय में यह तभी हो सकता है जबकि हम इन्हें विकास से सम्बन्धित 
कर दे और इन्हें उसी प्रकार विकास के अंग मानें, जैसे कि नेत्र, हाथ, वाकृशक्ति 
इत्यादि । यह स्पष्ट होना चाहिए कि प्रत्येक व्यक्ति का अपना एक कतंव्य है, इस 
चात की उसे स्वतन्त्रता है कि वह अपना कतंव्य पूरा करे या न करे तथा चह एक 
श्रृंखला की एक कड़ी है, प्रवाह में बहता हुआ घास का तिनका नहीं है। सक्षेप 
में, मानव का गौरव केवल निरथंक शब्द नहीं है, और जब मनुप्य इसे नहीं 
सममता तथा इसे पाने के लिस प्रयास नहीं करता तो वह अपने को पशुओं के 
स्तर पर गिय देता है। 

उक्त विचारों को लेखक ने आगामी प्रष्ठो म॑ वर्तमान वैज्ञानिक ज्ञान के 
आलोक में प्रकाशित किया है| 


श्र 


इस मिथ्यावाद को विज्ञान एवं दर्शन में निरंतर प्रयुक्त की जानेवाली ठोस 
सर्क-प्रणाली से अलग कर लेना सरल काम नहीं है,। यही है--हेत्वाभास न्याय 
(5ज़ञा02877)। 

चूँकि प्रकृति को जानने और वर्णन करने के लिए. हमारे पास ज्ञानेन्द्रियों 
हमारे तके-केन्द्र अर्थात मस्तिष्क के तन्ठुओं के अतिरिक्त और कुछ नहीं है, 
अतः हम अपनी मानसिक अनुभूतियों के सम्बन्ध में पूर्णतः सतर्क रहना तथा 
मानव के प्रति उनकी सापेक्षता को कमी न भूलना चाहिए। 

मानव-विज्ञान घटनाओं के मौतिक अध्ययन पर टिका है। हम इन घटनाओं 
को नियमों दारा जोड़ते हैं अथोत उनके परस्पर गुगात्मक एवं मात्रात्मक 
सम्बन्धों की स्थापना करते हैँ, पर अपने रुप में ग्रतीत होने वाली ये 
च्नाएँ तो हमारे मस्तिष्क में ही रहती हैँ, जिनमें से प्रत्येक का अपना कारण 
होता है। वास्तविक कारण और इन कारणो के सम्बन्धों को हम नहीं जान पाते | 

ऊपर हमने “कारण? शब्द का प्रयोग किया है। यह शब्द भी उन शब्दों 
में से एक है, जिन्हें प्रत्येक आदमी समझने का दावा कर सकता है, फिर भी 
कई प्रश्न पैदा हो जाते हैं। अगर हम सामान्य बुद्धि से-जिससे हम सतर्क रहें- 
विचार करें तो यह प्रश्न और भी जटिल बन जाता हैं। आश्चर्य की बात है कि 
इस “सरल प्रश्न? का स्पष्टीकरण ही कितना सुश्किल है। प्रथम तो प्रत्येक 
घटना के एक अथवा अनेक कारण दिखाई पड़ते हं। बन्दृक की गोली को ही 
ले -क्या गोली छूटने का कारण टोपी पर चोट पड़ना माना जाबगा, या 
सिपाही के द्वाथ की डेंगलियां, जिसने खटका दवाया था, अथवा “कारण? बारूद 
में केवल आग लगना मात्र था? लेकिन हाथ की गति के अभाव मे चाल्द 
श॒तारियों तक ज्यॉ-की-त्यो पड़ी रहती ह्ती । ओर भी, हाथ की गति का स्थान 
कोई दसरी विधि भी ले सकती थी और टोपी के अन्दर तनिक इशारे मात्र से 
ही विस्फोट पैदा हो सकता था, जैसे कि प्रकाश की किरणों-द्वारा । इन प्रकाश- 
फ्िरणो को दरवीक्षण यन्त्र के द्वारा किसी भी दूरस्थ नक्षत्र से लिया जा सकता 
था; और फिर इसे विस्तृत कर के कई मन भारी इस्तपात के गोले को ३० मील 
की दरी पर फेका जा सकता था। चिक्रागो शहर के १९३२ के विस्फोट का 
कारण ४० वर्ष पूष्र उत्पन्न आकंट्यूस्स नामक नक्षत्र की हलकी किरण मात्र 
थी। जहें तक बन्दक की गोली का सम्बन्ध है, किसी नक्षत्र को नुकसान का 
उत्तरदायी उह्राना मूर्खता होगी, फिर भी स्पष्ट है कि बहुत समय पृव उत्पन्न 
प्रकाश-किरण वारूद में विस्फोट करने में क्रितना महत््वपृर्ण माग ले सकती है। 


शद 


इम यह भी नहीं कद सकते कि इस नुक्ष्यान के लिए बढ बाढुद ब्नानेबाला 
मजदूर, वा केमिकल इंजीनियर जिसने आरूद का आविष्कार किया, या कारखाने- 
बाला, या धन लगानेवाला पूजीपति, या उसके माता पिता अथवा उसके दाद्य- 
परढादा उत्तरदायी हैं; फिर भी इनमें से पत्वेक व्यक्ति, जिसने बनन्‍्दृक या बाल्द 
को बनाने में भाग लिया है--किसी-न-क्रिसी अंश में उत्तदायी है। और 
उसका यह उत्त्ठावित्व जैसे-डैसे हम पीछे की ओर लीोघ्ते हं--विश्व के उद्गम 
की ओर-बैंसे बसे समाप्त होता चलता है। 

इस प्रकार हम अनायास ही मूल अथवा प्रथम कारण” पर आ पहुँचते हैं; 
ओर फिर समध्या भौतिक जगत्‌ की न रहकर दार्शनिहऋ एवं धार्मिक जगत्‌ की 
बन जाती है। जैसा कि हम देख चुके हूँ कि हमें उन मनोवैज्ञानिक करगों-- 
प्रवत्ति--को भी लेना चाहिए, जिनके कारण तोप, चराह्ड और गोले का निर्माग 
हुआ। इस तरह 'कारग? की खोज करते हुए, हम भौतिक जगत्‌ से निकलकर 
अमीतिक जगत्‌ में न जा पहुँचे---इसे बचाना तो असमव है। क्योंकि उसके 
त्रिना न तो गोला होगा, न तोप होगी, न विस्फोड होगा, न चलानेवाला 
होगा और न वह निरतर सहयोग ही होगा जिससे कि निशाना लगाया जाता 
है। “कारण वाद? (०४०५४॥(४) को हमें मौतिक दृष्टिकोग से हठाकर अपने 
पूर्वबत्‌ स्थान पर लाना पड़ता है। प्रत्येक घटना, कार्य एवं विचार, अपने 
बाद की दूसरी घटना का कारण समझता जा सकता है। व्यावहारिक तौर पर यह 
केबल काल-क्रम के अतिरिक्त और कुछ नहीं उहरता--यद्यपि यह कालक्रम 
पूर्णतः संतोपजनक नहीं है, जिसका अपना निजी महत्त्व हो अथवा जिसे हम 
“कारण” की सन्ञा दे सके। 

इस प्रकार यदि समस्त विश्व के निर्माग की जत छोड़ दी जाब, तो भी 
जहाँ मनुष्य का आगमन होता है, वह उसके उद्देश्य, इच्छा को प्रमुख कारग 
मानना आवश्यक हो जाता है। लेकिन स्वये यह कारण भी अनेकों निरंतर 
कारण-श्रृंखलाओं का परिणाम है, जिसमें पड़कर कारण शब्द अपना महत्व ही 
खो बैठता है। जब हम किसी दीर्घ-काल पर विचार करने लगते हैँ, तब्र तो 
यह और भी स्पष्ट हो जाता है। यदि हम अपनी गति की अपेक्षा अत्यधिक 
मनन्‍्द गति की घटनाओं को ले, जो मोगोलिक कालान्तर से घटित होती हैं, तो 
हम वी मुख्य कारग इच्छा को तन तक नहीं पा सफते, जब तक हम विज्ञान के 
क्षेत्र से हटकर धार्मिक क्षेत्र में प्रवेश न करे | इसीलिए तो भौतिकवादी कारण ? 
से हटकर संबोग (०४४०८) पर आ टिकते हूँ। हम देखेंगे फि यह मान्यता 
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डक्‍त मौलिक सत्य पहले-पहल प्रतिभासम्पन्न स्वीडनवासी वैज्ञानिक प्रोफेसर 
चाल्स युजेंन गी (शरण, 2#धा०४ एप्ठथाा८ 579०) ने स्पष्ट किया था। 
उनकी मू्यु १९४२ में हुई। उनकी यह मान्यता अनेक तथ्यो को समझने और 
गम्भीर दाशनिक भूलों को दूर करने में सहायक होगी। इस पुस्तक में हम ऊपर 
से दीखने वाले विरोधाभासों को स्पष्ट करने में इस निर्देशन-ब्यवस्था की मान्यता 
का उपयोग करेगे। 


अध्याय---२ 


(क) वैज्ञानिक चिन्तन । 

खि) विज्ञान का उद्देश्य । 

गि। विज्ञान के नियम 

(ि/) हसारे विज्ञान में अनिरंतरता (//5टग7रद्मॉ7) 
एवं अपारवितेनीयता (7/7शश'जं9730 । 

(डि7 विश्लेषण । 

चि) यानवक्रत विभाजन । 

5 वैज्ञानिक नियमों का ढाचा। 

जि प्रायिकताएँ । 


मानव-मस्तिप्क के कारण उत्पन्न होनेवाली कुछ घुटियों से पाठकी को सचेत 
कर ठिया गया है। 

अब हम मस्तिष्क द्वारा प्रयुक्त विश्व को समझने और भावों घटनाओं को 
देखने की विधि की परीक्षा कर सकते हैं। यह आवश्यक भी है, क्योंकि दम 
अपने तक, वैज्ञानिक और गणित की पद्धति पर, यह प्रमाणित के लिए 
आधारित करेगे, कि ये दोनो जीवन की व्याख्या करने के लिए. किसी श्रेष्ठटम 
अलौकिक शक्ति के अस्तित्व का समथन करते हैं। 

मनुष्य के भविष्य में हमारी उचि है, क्योंकि समस्त ग्राणियो से केवल वही 
प्रकृति का निरीक्षण करने, प्रयोग करने तथा निव्मों और घटनाओं में सम्बन्ध 
स्थापित करने में समर्थ है | साथ ही वह स्वयं भी प्रयोग और निरीक्षण का विपय 
है। यदि हम यह स्वीकार कर लें कि जीव-जगत्‌ में लागू होने वाले नियमों से 
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प्रथ्वी पर मनुष्य के प्रवेश पर, दूसरे लीवों से उसके सम्बन्ध पर तथा उन 
अंतरों पर जो उसे मनुप्य ज्नाते हैं, छुछ प्रकाश पड़ उक्ता है, तो सम्पूर्ण 
विश्व के विकास का आद्योपान्त अध्ययन हनारे लिए आवश्यक हो जता है।| 
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इम यह न भूले कि हमारे निरंक्षण हमारे मत्तिप्क 
कारण विक्षत भी हो सकते हैं। 

जब हम किसी अपरिचित देश में पहुँचते है और हमारो इच्छा वह की 
अथ-व्यवस्था, सामाजिक जीवन तथा जैडिक जीवन के अध्यश्न की होती है, 
तो हम वह के नेसर्गिक साधनों, उद्योग, परम्पराओं. मावनाओं, व्यापार, 
वैज्ञानिक और कलासमक रचनाओं तथा वही की शिक्षा और घर्म का अध्ययन 
करते हैं। इसके लिए हम छोटे-बंड़े सभी पहलुओ, भौतिक स्थितियों तथा 
नैतिक कारणों पर ठिचार करते हैं) यदि हम ऐछा नहीं छग्ते तो वहा का चित्र 
अशुद्ध होगा, अपूर्ण होगा। 

पाठक इस बात को न भूल, कि तथाऊथित तंत्र भोतिकवादी विचारक, 
जो सतंत्र इच्छा को स्वीकार नहीं कग्ते--इस बात दा दादा करते हैं कि बौद्धिक 
चिन्तन उन्हीं का है और उनके विश्वास विज्ञान पर आधारित है। या तो हम 
उनकी बातों को विना छान-वीन किए स्वीकार कग्ले अथवा उन्हें छुनाती दें। 
अगर हम चुनोती देना पसनन्‍्द्र करते हैं, तो हमे अपनी धारगाओं को ठोस 
चुनियाद पर स्थापित करना होना और इसके लिए हमने विमान की मौलिक 
बुनिवाठों की छानवीन करनी होगी; तभी हम झातिकवादी चिन्तन की कम- 
जोस्गि को खोज णर्येंगे। लेकिन इनके लिए, हमे वैजानिक तथ्यों का ही नहीं. 
बल्कि वैज्ञानिक चिन्तन का भी समालोचनात्मक विश्लेषण करना होना | प्रल॒ुत 
अध्याय का यही दिपय है। - 

विज्ञान का उद्देए०, जता कि लोग समझते हैं, ' स्मसना ! नहीं है; अदिति 
भविष्यद्शन करना हैं। विज्ञान घन्‍नाओं, ग्लुओं ओर तथ्यों का चहमता से 
वर्णन रखता है और उन्हें, उन सामान्य नियर्मों द्वाग जोडता है, भिन्तें हम 
वैज्ञानिक निउम कहते हैं। इस प्रहार आगे आने वाली धवनाओं के सम्ब्न्य में 
भविव्यवाणी मसता है। उद्नह्ग्ण के लिए, ज्णेतिपशानत्र विश्व में नक्षत्रों की 
गति का अध्ययन करता है, जिसके फलस्वरूप इन नक्षत्रों की स्थिति का हिसाऊ 
लगाने और भविष्य में उनकी स्थिति बम ज्ञान प्राप्त करने में सहायता मिलती 
है। नक्षत्र-स्थति-दर्शक्ष (शथालक्षाणा) नाम के अदुमुत यन्त्र दा निर्माण 
किवा गया है, दो नक्षत्रों की गति का त्रिशाल दर्शन कराता है। 
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मिश्रग है। यह निरीक्षण उन दाशनिक निष्कर्पों के हेतु बड़ा ही महत्वपूर्ण है, 
लिन्दें हम अपने वेज्ञनिक प्रयोगों तथा सिद्धान्तो के आधार पर स्थापित करते हैं। 

इसीलिर तो इमने ऊपर कहा कि घटनाओं को समभने के लिए हमें उसके 
बाह्य कारण (00]००४४८ ८३४५८) दी नहीं, बढ्कि शारोरिक और मानसिक 
घटनाओं का सम्बन्ध भी समझना होया। 

आगे हम विज्ञान में पायी जाने वाली अ-निरंतरता को सममभेगे। वास्तव में 
विज्ञन अमी तक अत्यन्त दृढ़ विभागों में विभाजित है। इसे हम उठाहरण-द्वारा 
स्पष्ट करेंगे] मान लीजिये, एक बड़ा द्वी प्रतिभासमन्न मानव समाज के नियमों 
का अध्ययन करना चाहता है। दुनिया के समस्त देझ्नो की यात्रा करने के पश्चात्‌ 
वह समस्त समाजो के सामान्य अंश, “मनुष्य? की परीक्षा करता है। यह निष्कर्ष 
स्वाभाविक है कि मानव-समाज को सचालित करने वाले नियम मनुष्य पर आधा- 
रित हैं ओर इसलिए वह अपना अव्ययन मानव व्यक्तियों से प्रारम करता हैं। 
इस प्रकार वह इस बात से अवगत नहीं रहता कि मानव-समाजञ के अध्ययन को 
छोड़कर वह व्यक्ति के अध्ययन में लग गया और फिर मानव-समाज की ओर 
पहुँचना असमव हो जायगा; क्योंकि व्यक्तिगत मनोविज्ञान के नियमों से सामूहिक 
मनोविज्ञान के नियम निधोरित नहीं किये जा सकते। 

वह विज्ञान की एकता में विश्वास करता है। बह जानता है कि विश्व की 
समस्त घटनाएँ परस्पर सम्बन्धित है, और घटनाओं का प्रारंभिक ज्ञान निश्चय 
ही जटिल ज्ञान को जन्म देता है। अतएवं वद्व मानव शरीर शात्नर के सम्बन्ध 
में अपने अज्ञान का अनुभव करता है। उसकी राय में मनुष्य के व्यवद्वार का 
सम्बन्ध निश्चय ही शरीर-स्चना और शरीर-विज्ञान से होना चाहिए, और 
इसके अध्ययन के लिए वह अनजाने रूप मे पहले की माति एक फिर नवे क्षेत्र 
में प्रवेश करता है जहें से लोटना कठिन होता है। शरीर-विज्ञान से स्वमावतः 
वह जीव रसायन के तीसरे क्षेत्र मे जा पहुंचता है। जीव रसायन की तनिक 
जानकारी के वाद ही वह अजीब रसायन के क्षेत्र म जाने को विवश होता है। 
थेक्षेत्र परिवर्तन अनायास ही होते चले जाते हैं। अपनी जानकारी के लिए वह 
अणुओं और परमाणुओं का अध्ययन करता है, और इसके वाद बद्द अतिम रुप 
से “इलेक्ट्रान! और 'प्रोयन? की दुनिया में जा पहुंचता है। इस बिन्दु तक 
पहुँचने के बाद उले अपने प्रारमिक विन्हु की ओर लोवना नितान्त असमव हो 
जाता है। हि 
वह पीछे लौट भी नहीं सकता, क्णेकि हमारी निर्देशन व्यवस्था में (परमाणुओं 
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की हमारे मस्तिष्क पर प्रतिक्रिग का फल) पग्माणुओं के शुों वा उनके 
विद्यत-कर्गों से कोई सन्त्रम्ध स्थापित नहीं हुआ है। पन्माणुओं के गुझों दा 


अणुओं के गुणो से सम्बन्ध नहीं जुड़ता: ऊँसे सोडियम एक घाठु ह और 
क्लोरीन एक जहरीली गेंठ, इन दोनों के सयोग से “तोडिब्म बलोराइड! 


अथांत्‌ खाने में काम आने वाला नमक ्॒नता हैँ। उक्त अणुओं के दत्त्वो 
नमक के तत्वों का नाम निशान मी नहीं मिलता । निरोक्षक महोदय पीछे की 
ओर नहीं लौद सकते, क्योंकि लीव झगत्‌ के गुणों का अजीव उगत्‌ से बोई 
सम्बन्ध नहीं तथा मनुप्य के विचार और मनोविजद्धान जीव रसापन और जीद 
पदार्थों के गुगो से नहीं प्राप्त किवे जा सक्ते। दूसरे शब्दों में, एक नि*शन- 
व्यवस्था से दूसरो नि*शन-च्यवस्था में प्रवेश करने पर वैज्ञानिक नवीन घटनाओं 
को पाता है, ओर साथ ही वह अपने उद्देश्य से दूर-दूर इृब्ता जाता है। 

इस निरीक्षक ने वज्ञानिक विधि-विश्लेपण का अनुतरण क्या। यह उठाहग्ग 
उसकी सीमाएँ व॒तलाता है। मनुप्य डितने ही गहरे में जाकर विश्लेण्ण करता 
है, वह अपनी मूल समस्या से. जिसे वह तुलझाना चाहता है, उत्तनी ही दूर 
होता चला जाता है। वह तमस्या उसकी नजरों से ओचझल हो जाती है। यद्यपि 
बह तार्किक रूप से अपने अव्ययन-क्रम और घटनाओ में सम्बन्ध की कल्पना 
करता है, फिर भी वह उनके सद्दारे मूल समत्या तक नहीं लोट पाता। 

ऊपर का विवेचन, चार्ल्स यूजेनगी की वात को स्पष्ट कर देता है कि 
हमारी निर्देशन-ब्यवस्था घटनाओं वा निमांग कली है। निंशन-व्यवस्या मनुप्य 
पर आश्वित रहती है; वही उसका निमाग करता है। प्रकृति मे विभिन्न नित्रशन- 
व्यवस्थाएँ नहीं पायी जातीं। वर्हो तो केवल एक दी शाश्वत समरस घटना है, 
बिसकी निर्दशन-व्यवस्था मनुष्य की पहुँच की सीमा के अाहर है। इसका कार 
डसका मस्तिष्क है, जिसने अपनी आवश्यकताओं के अनुमार भेद-उपरेद बना 
रखे हं और घटना को अलग-अलग टुक्डां में विभाह्षित कर दिद्य है। 

दूसरी प्रमुख बाघा है, सैद्धान्तिक विज्ञान वा दाशनिक उपकरण बनना । यह 
बाधा अस्थायी हो सऊती है। हम आशा कर उदने है कि भविष्य में यह न 
रहेगी, फिर भी आज हम इसे स्वीकार करना ही पड़ता है। इसे इस प्रगार 
रखा जा सकता है। 

हम जानते हैं, कि पदार्थ के अशु उसके उपभजु के करों--प्रोधन्स-दले- 
क्ट्रान्स-न्यूट्रन्स--से बने है, लेकिन आज अगुओो और इलेक्ट्रान के बीच न 
भरने वाली दरार है। इलेक्ट्रानों की गतिदिवि की व्याख्या बसे दाले निपरम 
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उदांहरण के लिए हम देखेंगे कि किस प्रकार संयोग का नियम अथंवां 
प्रायिक्ता की गगना-प्रगाली गेसो के दाव म संगत ठहरती है। गेत में खतंत्र 
गतिशील अगु होते ईँ। ये छोटे कग विभिन्न दिशाओं में अनियमित रूप से 
गति करते हं और बर्तन की मीतरी दीवारों से ठकराते है। बर्तन के दीवारों पर 
इन अणुओ के संयुक्त घात-प्तिबरातों के फछ को दात्र कहते हैं। (गैस का 
गति-सिद्धान्त बर्तन की दीवारों के धरातल की इकाई पर प्रति सेकिड सघातों 
(77700 की संख्या समान होगी, अर्थात्‌ गैस का दातर बर्तन के घरातलछ पर सर्वत्र 
समान होगा। हमारी निर्ेशन-व्यवस्था में हम इसे अनुभव करते हैं और वास्तव 

संयोग का ही फल है; अन्यथा दात्र विभिन्न स्थानों पर न्यूनाधिक होता। 

हम जानते हूँ कि प्रतिवर्ग इंच पर ग्रति सेकिड संघ्रातो की सख्या समान 
नहीं होती, लेकिन प्रत्येक सघात की व्यक्तिगत शक्ति इतनी कम होती है कि 
उसे किसी मापक यन्त्र द्वारा नहीं जाना जा सकता। हम याढ रक्खे कि साधारण 
वायुमंडल के दात्र पर ३२? तापमान पर एक घन सेटीमीटर आदतन में 
अणुआ की सख्या लगभग ३०,००० 3९००,०००,०००,०००,००० होती हं। 
इसे सक्षेप में ३१८१०१* रूप मे लिखा जाता है । बर्तन की दीवारों पर संघरात 
करनेवाले समस्त अणुओ का दाब केवल एक वायुमड्ल के दाव के बराचर 
होता है। यह स्वाभाविक है कि घरातल की प्रति इकाई पर हजारो संघातों मे 
त्रुटि इतनी सृक््म होती है कि हमारे किसी भी श्रेष्ठटम मापक यन्त्र से नहीं 
नापी की जा सकती | 

इससे प्रमाणित होता है कि यदि हम अंक-विज्ञान की विधि का उपयोग न 
कर इस समत्या को गणित के दग से सुलकाना चाहें, तो हम ३०८१०१* के 
समीकरण लिखने होंगे, अथात्‌ ३ के वाद १९ शज्य। यह मालूम किया जा 
चुका है कि इन समीकरणों को इल करने के लिए बीस ठस खरब मानव- 
जीवन चाहिए 

यह असमभव है, और हमे संयोग के सिद्धात पर आश्रित अंक-विज्ञान की 
विधि की आवश्यकता एवं महत्व का भास ढेता है। इसके अतिरिक्त यह 
अनस्थिरता (7]0०८००४०7) के महत्व को भी वतत्वाता है। यह अनस्थिरता 
बर्तन के दीवारों पर हजारों सघातो मे पायी जाने वाली अत्वन्त सृद्मतम चुटि 
है। स्वमावतः यह इतनी छोटी होती है कि हम नहीं समझ पाते, फिर भी कुछ 
निश्चित बातो में यह अड़ी महत्त्वपृर्ण होती है | हम एक घन सेटीमीव्स्वाले 
दो आबतनों की कल्पना करें, जो एक छोटी नलिका द्वारा एक द्सरे से जुड़े 
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हैं और उनमें एक ही प्रकार की गैंस भरो है। ज्योही नलिका का मार्ग खुलतां 
है, त्योही दोनों बर्तनों में हमारा मापक यंत्र एक ही दाव चूचित करता हैं। हम 
जानते ई कि हर समय उन दोनों बर्तनों में अणुओं की संख्या समान नहीं होती, 
क्योंकि अणुओं को नलिका में से दूसरे बर्तन मे मी जाना पड़ता है। एसी 
स्थिति में देवी संयोग के विना दोनो दिशाओं में अणुओं की संख्या समान नहीं 
हो सकती; वद्चपि ग्रति सेंकिंड सघातों से सख्या अथात्‌ दाव लगभग समान 
होगा। औसतन यह अन्तर अत्यन्त सूक्ष्मतम होगा, क्योंकि अणुओं की संख्या 
अत्यधिक हैं। अब हम ऐसे बर्तन की कल्पना करें, जिसमें अणुओं की संख्या 
कम है। मान लीजिए, केवल दस अणु हैं। ज्यो ही एक अणु सयोग से दूसरे 
चर्तन में प्रवेश करेगा, त्योंद्दी पहले चतेन में दस प्रतिशत ठाव कमर हो जाबग 
और दूसरे च॒त्तन में ढस प्रतिशत ठात्र चद्ध जाब॒गा। इस प्रकार ढोनों चर्तनों के 
बीच वीस प्रतिशत का अन्तर रहेगा। एक अणु के जाने मात्र से ही यह 
अनत्थिरता महत्वपूर्ण है। 

इस प्रकार पहले उदाहरण में हजारों अणुओं के कारण गलती अत्यन्त 
सूक्ष्म थी। इस निर्देशन-व्यवस्था में दात्र की समानता का नियम सत्य है और 
अनस्थिरता बहुत ही नगण्य है। दूसरे उदाहरण में, दूसरी निर्देशन-व्यवस्था 
में स्थिति ठीक इसके विपरीत है। औसतन दोनों बर्तनों में अणुओं की संख्या 
कभी समान नहीं होती, लेकिन तनिक्र सी असमानता ढात्र में परिवतन पडा 
कर देती है। केवल बहुत ही छोद्य संयोग क्षममर के लिए बतनों में अणुओं 
की संख्या को समान रख सकता है। निर्देशन-व्यवत्था में साधारण परिवर्तन 
निरीक्षक्र की दृष्टि मं दो विभिन्न धय्नात्मक स्थितियां उत्पन्न कर देता है, फिर 
मी प्रकृति के लिए वह एक ही घटना है। इसलिए संयंग हमारे वेज्ञानिक् 
निबमों का आधार है और उनके अपवादों का उहम। ऊपर का उदाहरण 
महत्वपूर्ण है, क्योंकि चतंनों को सैकड़ों या हजारों अणुओंवाला बना देना 
यद्यपि मनुप्य के लिए असंभव है, लेक्नि प्रकृति के लिए यह संभव है। कुछ 
लीवों में अणुओं की सख्या सीमित होती है इसलिए वहाँ संयोग का नियम 
लागू नहीं होता | हम देख छुके हैं कि बही निरीक्षण बीमा कम्पनियों के बारे 
में नत्य साबित होता है, यदि वीमादरों की संख्या अधिक होती है । 


अँध्याय-रे 


कं) प्रायिकताएँ । 

खि) संयोग के नियमों का उपयोग 

गि/ अन्नसार के अप 

(घ) केवल संयोग ही जीव की उत्पत्ति का 
समाधान नहीं करता। 


सयोग और वेज्ञानिक नियमो पर अब तक विवेचन करने के ठो मुख्य कारण 
थे | प्रथम तो यह कि पाठक यह समझ ले कि हमारे समस्त वैज्ञानिक नियमों 
का आधार सश्रोग है ! यदि अगु-परमाणु को पूणरूपेण अनियमित गति भे न 
माना जाय तो हम किसी भी निःश्रत नियम पर नहीं पहुँच सकते । हमारी 
निर्देशन-व्यवस्था की एक विचित्र समरतता को ये निबम स्पष्ट करते हैं। 
मनुष्य के दृष्टिकोण से इतना निश्चिय ही क्ह्य जा सकता है कि नियम की 
ड्पत्ति कनियमितता सें से होती है। 

ऊपर की बात पर विचार करना आ*श्यक है, क्योंकि कोई भी विचारबान्‌ 
मनुष्य हमारे समय की इस अत्यन्त रृत्यमयी दार्शनिक समस्या को एक छोटे-से 
वाक्य द्वार नहीं समझ सकता। यह उन महत्त्वपूर्ण समस्याओं मे से है, जो मानवीय 
बुद्धि और प्रतिभा को मनुष्य और प्रकृति के वीच सम्बन्ध स्थापित करने में 
काम आती हैं और साथ ही कोई राय व्यक्त बरने में अंकुश का मी काम देता हैं। 

यदि हम पुस्तक का उद्देष्य और नाम देखे तो पिछले अच्याव शुष्क और 
अनावश्यक लग सकते हैं, फिर भी अंशतः वें इसलिए लिखे गये हँ कि 
पाठक उक्त वाक्य को समझ सकें | हम आशा करते हैं कि पाठक इसके 
महत्व को सममझेगे । 

दूसरा कारण यद है कि वर्तमान अव्याय में, यह स्पष्ट करने के लिए कि 
संयोग की मान्यता से जीबन की उत्तत्ति का प्रव्न हल नहीं होता, हम ग्राविकतों 
की गगना-प्रगाली का उपयोग करेंगे । प्राविकता की गणना-प्रगाली उन निय्रमों 
का संयुक्त रूप है, जो सबोग के निय्रमों को गणित के दंग से व्यक्त करते हं। 
अतः बह अवश्यक था कि पाठक इन विचारों से, चेन्ञानिक चिंतन के स्वरूप से, 
विष्च की सापेक्षता एवं उससे उत्पन्न छावामूर्ति मे एवं महान्‌ समत्वाओं से 
परिचित हो जाव। 


हमारा विज्ञान प्रशंसनीय मी है और विचित्र मी। चूँकि वह मानव-मस्तिष्क 
की उपज है, इसलिए और भी अधिक प्रशसनीय है। लेकिन हम यह स्मरण 
रखें कि हम अपनी शानेन्द्रियों द्वारा प्रस्तुत और अपने तर्क एवं अतिमा द्वारा 
निर्मित एवं तथाकल्पित विध्ध और रहस्वमय विश्व के परस्पर सम्बन्ध की 
उपेक्षा करते हैँ, और करते रहेंगे। हमारी चेतना और विद्व-जगत्‌ के सम्पर्क 
से ही विश्व का वैमव पैदा हुआ। 
मानव-मस्तिष्क समझने के लिए उत्सुक रहता है। किसी भी चीज को 
समभने के लिए पहले वह उसे सरल रूप मे सामने रखता है। किन्तु सभी 
स्पष्टीकरण स्वच्छुन्द होने के कारण वालविकता से दूर ले जाते हैं। ऐसा करने 
में मौलिक समस्या ही आँखों से ओमज्न हो जाती है। चिन्तन का आधार हमें 
भाव-अनुभू तयों द्वारा मिलता है। जत्र हम इन अनुभूतियों का विश्लेषण करते 
हैं तो परमाणु और विद्युत-क्गों पर आ जाते हैँ और फिर आणविऊ दृष्टिकोण से 
प्राप्त हुई अनूभतियों महन्वहीन हो जाती हैं। सब्लेपण अथवा समस्त घटनाओं 
के वीच सामंजस्व खोजता हुआ मनुष्य आयने विषय से हटकर इतर क्षेत्रों में 
भयक जाता है। कभी-कभी बह बड़े ही सामान्य नियमों को पा लेता है। ऐसे 
नियमों की विवेचना इम आगे चलकर करेंगे | 
अच हम प्रायिकता की गणना प्रणाली के उपयोग पर विचार करते हूँ। प्रथम 
हम यह स्पष्ट करेंगे कि घटना की प्राव्रिकता से क्या अभिप्राव है। प्रायिकता किसी 
घटना की समत्त समावनाओं की सख्या और अनुकूछ समावनाओं की सख्या 
का अनुपात है। समस्त समावनाओं को समान महत्व दिया जाता है। उठाइरण 
के लिर, पैसे के चित और पट खेल मे स्पष्टतः २ समभावनाएँ हैं--चित या 
पट। यदि पैसा एक समान है, जैसा कि वह होता है, तो दोनों की समान सभावना 
है। इसलिए जब्र पैसा ऊपर उछाला जाबगा तो वह चित अथवा पट 
गिरेगा और प्रत्येक खेलने वाले की दृष्टि से प्रायिकता (अनुकूलता) १ होगी। 
इसे हम २ से भाग देकर 5 अथग्रा ०-५४ कहेंग। हम कहेंग कि चित या पट 
खेलने वाले के लिए, प्रायिकता ०-४ है। घगतल वाले पसे के खेल में 
प्रायिकता का मूल्य है अथ त्‌ ०-१६६६ होगा। 
महान्‌ गणितज्ञ जोलेफ बरट्ैन्ड की युक्ति, 'सयोग न तो चेतन है और न 
इममें व्मरणशक्ति है?, को हमें स्मरण रखना चाहिए। दस वार पैसा उछालने 
पर यदि पठ आता है, तो अगले बार उछालने से चित या फिर पड आ सकता 
है। लेकिन प्रायिकता $ द्वी रहेगी। इसलिए सयोग की दृष्टि से खेल में जीतना 
इ 


कि] 


हुं 


अल आलम ला 


वन न्‍लन ०.77“ 


और हारना संभत्र है, किन्तु गणित की दृष्टि से यदि एक व्यक्ति काफी समय तक 
खेलता रहे और खेल में ईमानदारी वर्ती जाब, तो उसका जीतना और हारना 
बरात्रर होगा। 

इसी प्रकार प्राकृतिक घटनाओं को भी हम प्रायिकता की अप 
के अनुसार व्यक्त कर सकते हैं। हमें यह अवश्य ही स्व्रीकार करना पड़ेगा कि 
प्रकृति ईमानदार है और हमें कभी धोखा नहीं देती। किन्तु यह बात जीव- 
धारियों के साथ लागू नही होती। सामान्यतः समस्‍यायें सरल होती हैं और 
प्रायिकतारयें जटिल | ऐसी दशा में उनकी गणना निम्नाइकित प्रमेथ द्वारा की 
जाती है। 

जब घटना दो घटनाओं के साथ लगातार रूप से घटित होती है, तो 
प्रायिकता दो प्रायिकताओं के मूल्य के वगवर होगी। जैसे पॉसे के खेल में ५ की 
संख्या को दो वार, एक-के-बराद एक रूप में, खेला जाब तो प्रथम की 
प्रायिकता ई होगी और दूसरे की भी प्राविकता ६ होगी। इसलिए कुल प्रायिकता 
का मूल्य ६२६०७ अथोत्‌ “०२७७ के वरात्रर होगा जो बहुत ही कम है। 
उक्त संख्या के पाँच वार खेलने में परायिकता का मूल्य उछझदछ अथवा 
०-०००१३ होगा। उक्त संख्या को दस वार लगातार खेलने म॑ प्रायिक्रता 
इत्ध्ददगछद अथवा लगभग ०-०००,०००,०१६ होगी। इस प्रकार हम 
देख सकते हैं कि संयोग का अवपर बड़ी शीम्रता से घव्ता चला जाता है। 

यदि हम घटनाओं के समय को सीमित कर दें, जैसे उदाहरण के लिए कोई 
घटना अमुक परिध्थितियों में, जो चौवीस घंटों तक ही रहती है, सौ वर्ष में 
केवल एक वार घटित होती हो और पेंसि का एक खिलाड़ी उक्त संख्या को 
लगातार दस बार खेलवा है, तो वह ६०,०००,००० वार खेलने में केवल 
एक संयोग की आशा! कर सकता है। यदि वह चोवीस घटे विना खाये-सोये 
लगातार प्रति सेकिंड एक वार खेलता है तो वह कुल मिलाकर ८६४०० बार 
प्रतिदिन खेलेगा। इस प्रकार दो वर्ष म॑ं वह केवल एक अवसर की ही आशा 
कर सकता है। अन्र यदि पॉसा एक ऐसे पद्दार्थ से बना हो, जो अधिक-से-अधिक 
कुछेक दिन वना रह सकता है, तो वह पूरी तरह खेल भी नहीं पायेगा | यदि वह 
अपने पसे को दस बार ही फेक सका तो उसका अवसर असंमव-सा ही है। 
हम शीमर ही इस उदाहरण का महत्त्व ठेखेगे | 

मान लीजिए, हम एक ऐसे चूर्ण की कल्पना करें, जिसमें १००० सफेद कग 
हैं और १००० काले कग, जो केबल अपने रंग से पहिचाने जा सकते हैं। 


श्र 


अयोग के लिए इन्हें एक पतली नलिका में इस प्रकार बन्द कर देते हूँ कि सब्र 
कण केवल एक पंक्ति में ही रहें | सम्पूण १००० सफेद कण एक पंक्ति मे 
नलिका के ऊपरी भाग मे हैं और उसी प्रकार सम्पूर्ण १००० काले कग नलिका 
के निचले भाग में। हमारी निर्देशन-व्यवस्था में नलिका आधी सफेद है और 
आधघी काली। 

अब हम सत्र कणों को एक कयेरे मे डाल देते हैं। काले और सफेद कण 
अनियमित रूप से, अव्यवस्थित रूप से मिल जाते हैं, यदि हम फिर उन्हें 
नलिका मे भर दें तो वे कण एक पंक्ति में तो आ जायेंगे, लेकिन काले और 
सफेद कणों का कोई क्रम न होगा, और हम चाहे जितनी चार उन्हें वार-वार भेरें, 
वे कभी अपनी पहली जैसी स्थिति को प्राप्त नहीं कर सकते। तनिक दूर से देखने 
से हमे नलिका का रग भूरा लगेगा। प्रत्येक बार भरने से कणों का स्थान कम 
बढलता रहेगा और हमारी निर्देशन-ब्यवस्था मे नलिका का रंग केवल भूरा 
रहेगा | निरीक्षण बतलाया है कि हम चाहें जितनी ही बार भरने का निर्थंक 
प्रयोग करते रहें, अनुभव एक ही रहेगा। प्रायिकता की गणना-प्रमाली से हम 
इस बात को अच्छी तरह से समझ सकते हैं | १००० सफेद करों की ग्राविकता 
इतर १००० काले कणों की प्रायिकता से सर्वथा मिन्न है, और उसे हम इस 
प्रकार लिख सकते हँ---० ४८९५८१०7६** अथ्थात्‌ ढस दशमलव बिन्दु की 
दाहिनी ओर छुः सौ शुत्वय लगाकर ४८९ लिखा जाय । 

गणित मे १०० के ऊपर के ऋात्मक घाताक महत्वहीन हो जाते हैं। 
उठाहरण के लिए ;--- 
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उक्त आवश्यक वातो को समझ लेने के चाद पाठक मूल समस्या को समझ 
सकेंगे। पृथ्वी पर जीवन के प्रारंभ और उसकी प्रायिकता के सम्बन्ध में 
जख्लिताओं को देखते हुए, यह आवश्यक था। समस्या को और भी सरल किया 
जा सकता है। जीवन के आवश्यक तत्व जैसे, अन्नतार के अणुओं की उत्पत्ति 
को, प्राविकता द्वारा निर्णय कर सकते हँ। जीवित पदार्थ के अणु प्रारंभ में बड़े 
ही अव्यवस्थित रूप में थे। इस अव्यवस्था को हम ०-५ और १ के बीच मे 
व्यक्त कर सकते हैं। एक संख्या पूणेरूपेण असमिति (6559०79)--जैसे 
काले और सफेद कणो के सम्बन्ध में, समस्त सफेद कग एक ओर और काले 
कग दूसरी ओर--और ०-५ सख्या पूर्णछ्पेण अणुओं के समिति-रूप 
(5ण्गण्ा८ाए) को व्यक्त करती है। अत्यधिक समावित अनस्थिरता (]00- 
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0४४07) ०-४ के इर्दंग्रिद होगी। उक्त गणना प्रोफेसर चार्ल्स यूजेन गी / 
अणुओं की ०** अप्रमिति तक की थी, जबकि परमाणुओं की संख्या २००० 
थी। समस्या को सरल करने के लिए, इस काल्पनिक अन्नसार अणु में दो 
तत्वों को मान लिया गया था, जबकि तत्त्वों की कम-से-कम सख्या ४--कार्बन 
हायड्रोजन, नायट्रोजन, आक्सिजन--होती है। इसके अतिरिक्त तोबा, लोह॥ 
गन्धक आदि के तत्त्व भी प्राये जाते हैं। इन तत्वों का परमाणु भार १० और 
अणुमार २०००० माना गया है। यह अंक वास्तव में अत्यन्त सरलतम 
अन्नसार अणु (अंडे का अलबूमिन ३४-५००) से भी कम है। 


ऊपर के अत्वन्त सरलतम अन्नसार अणु के विषय में प्रायिकता का 
मुल्य है-- 
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इस सभावना के लिए पदाथ के आयतन की कल्पना नहीं की जा सकती | 
मोटे तौर पर यह आयतन उस गोले के समान हो सकता है, जिसके अध व्यास 
की दूरी इतनी बड़ी हो, जितनी की प्रकाश-किरण १०८६ वर्षों में पूरी कर 
सके। (पाठक यह न भूले कि प्रकाश की गति १८६००० मील प्रति 
सेकिंड़ होती है--अनुवादक) | निस्सदेह यह आयतन विश्व और दूरस्थ तारों के 
समूह को मिलाकर बने आयतन से भी बड़ा है, जो से प्रकश को हम तक 
पहुँचने में २२१०९ वर्ष लगते हैं। यह आयतन आइन्सटीन द्वारा कब्पित 
विश्व से कही अधिक बड़ा है (चार्ल्स यूजेन गी) | 

साधारण तापमान की प्रक्रिया के अमाव में एक भन्नसार अणु की प्रायिकता 
केवल सयोग पर निर्भर करती है। यदि हम यह मानें कि ५८१०१ ४ प्र-त सेकिंड 
से अणुओं की संख्या में विक्षोम उत्पन्न हो, तो हम देखेंगे कि औसतन अणुओं 
के पदार्थ रूप मे बदलने का समय १०१४४ खरब वर्ष लगते है। 

लेकिन हमें यह नहीं भूलना चाहिये कि पृथ्वी को बने केवल २० खरब बर्ष 
ही हुए. हैं, और पृथ्वी पर जीवन प्रारंभ हुए लगमग १० खरब्र वर्ष, जन्रकि 
पृथ्वीतल का तापमान (१५८१० वर्ष पूर्व) शीतल हो चुका था। 

हमने पॉमे खेलने वाले खिलाड़ी के सम्बन्ध में कहा था कि उसके पास 
इतना समय नहीं, जो वह खेलता रहे और एक अवसर पा सक्के। तान-चार 
बर्षों का समय बहुत थोडा है। यहाँ हम १०१४३ वर्षों से भी अधिक समय 
पाते है। 


चीवन का प्रश्न हमने नहीं उठाया; केबल उससे सम्बन्धित एक तख॑--अन्ने- 
सार--पर विचार किया है| अन्नसार के एक अणु पर विचार करना ब्यर्थ है। 
करोड़ो समान अगुओझों पर विचार करना होगा, और इस पअकार इन समान 
अणुओं की उत्तत्ति के बारे मे हमे कहीं अधिक अड़ी संख्या की आवश्यकता 
होगी और, जैसा कि हम देख चुके हैं, प्त्येह्र नवीन अणु के साथ प्राविकता 
कम होती जाती है। जीव कोपो (जंग ८थशा) की उत्पत्ति को 
सणित्त की मापा में व्यक्त करें, तो ऊपर की सख्याएँ नगण्य सावित होंगी । 
प्राविकताओं को बड़ा करने के देनु द्वी हमने समस्या की जानवृक्त कर सरलतम 
बना दिया ) 

घय्नाएँ एक अवसर के लिए पृथ्वी की आयु के समव की अपेक्षा कही 
अधिक अनन्त क लीन समय लेती है। ऐसा प्रतीत होता है कि इन सब्र की 
कल्पना मानव-ज्ञानेन्द्रियों से पगे की पूणतया असभव गत है | 

इस प्रकार हम अपने को गोस्खघे में फंसा हुआ पाते हैँ ।इम या तो 
अपने विद्धान एवं गणित के त्तकों मे विश्वास खर्खें, जिनसे हम अपने चारों 
ओर की घटनाओं का सतोपजनक समाधान पाते है, लेकिन ऐसा करने में 
कुछ मौलिक समस्याएँ इमारी पहुँच के बाहर रहती है और उनकी व्याख्या के 
लिए, हम चमत्कार को स््रीकार करना पड़ता है, अथवा हम अपने विज्ञान की 
व्यापकता में संदेह और प्राकृतिक घव्नाओं की व्याख्या करने में सयोग को 
स्वीकार करें। दूसरे शब्दों मं हम चमत्कार अथवा विज्ञान से उच्चतर किसी 
शक्ति का हलाक्षेप स्वीकार करें| 

ढोनों मार्गों से हम इसी निर्णय पर पहुँचते हैं कि जीवन की व्याख्या करने 
वाले तत्त्व, उनका विकास और प्रगति वास्तव में किसी मी वैज्ञानिक आधार 
पर समव नहीं, और, नत्र तक आधुनिक विज्ञन के आधार को हृता न दिया 
जाय, तत्र तक उनका स्पष्टीकरण नहीं हो सकता। 

हम अगले क्षन में एक मोटी व्गर पाते है । जीवित ओर अलीवित पदाथ 
के वीच में ह्म किसी पुल का निर्माण नहीं कर पातते॥ पाठकों को याद होगा 
कि इसी अकार हमने विद्युत-अणु और परमाणुओं के बीच पायी जाने वाली 
दरार के सम्बत्व में चचो की थी। हम आशा है कि विनान द्वाग एक दिन यह 
खाई अवश्य भर जाबगी, लेकिन इस समय तो यह आकाश-कुछुम के समान 
ही है। 

वेकाफ और स्टेनली द्वारा राकफेलर इंस्विट्यूट में जीवित और अज्ीवित 
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पदार्थों के बीच की गयी महत्वपूर्ण खोजों से हमारे उक्त कथन में कोई अन्तर 
नहीं पड़ता | पहली बात तो यह है कि अणुमार की अधिकता के कारण सयोग 
द्वारा उनके निर्माण की समावना ओर मी अधिक कम हो जाती है। दूसरों 
बात यह कि अन्नसार के अणु जीवित नहीं हैँ। यह ठीक है कि वे उत्पन्न, 
होते हैँ, लेकिन तभी तक, जब तक वे जीवित पदार्थ से सम्बन्धित रहते हैं; 
ठीक उसी प्रकार, जैसे इतर विजातीय द्रव जीवित पदार्थ के अन्दर चलने वाली 
रासायनिक प्रक्रिया के फलस्वरूप उप्न्न होते हैं। 
यह विश्वास कि हम जीवन-सम्बन्धी घटनाओ से प्राणियों के विकास की 
व्याख्या ठीक उसी प्रकार कर पायेंगे, जिस प्रकार मकानों में आग लगने अथवा 
बर्तन में गेस के दाब की, तो यह केवल एक विश्वास का विपय होगा, 
वैज्ञानिक कथन नहीं | असाधारण अतिस्थिरता घटनाओं के गुणात्मक पहलू की 
व्याख्या नही करती, वह इतना ही बतलाती है कि समत््या का मात्रात्मण हल 
असमभव नहीं। मनुष्य की प्रखर बुद्धि से उत्पन्न युक्ति केवल अचर जगत्‌ पर 
लागू हो सकती है, चर जगत्‌ पर नहीं। 
जीवन और मनुष्य के महत्वपूर्ण विपय्रों को समभने के लिए हमें विवशतापूर्ण 
असयोग अथवा एडिंगटन महोदय के शब्दों मे ' घोखा देनेवाले ” को स्वीकार 
करना पड़ता है, जो समस्त नियमों के विपरीत भी काम कर बैठता है। 
पिछले अध्यायों मे हमने देखा कि प्रथम तो भौतिक जगत्‌ के बारे में 
हमारा ज्ञान उससे बहुत कम है, जितना हम सममते हँ। दूसरे यह कि हमारा 
शान हमारे मस्तिष्क की रचनात्मक स्थिति पर निर्मर है। हमारे द्वारा बनाये 
गये नियम केवल एक सामान्य विशेषता ओर प्रकृति मे पाये जाने वाले 
मात्राध्मक परिवर्तनो की अभिव्यक्ति हैं। लेकिन यह सत्र अजीब जगत्‌ के बारे में 
ही कहा जा सकता है। प्रकृति में, उसकी निरंतरता में और हमारे द्वारा कल्पित 
विश्व की धारणा में दरारे पायी जाती हैं, और हम जिस निरंतरता की बात 
प्रकृति में पाते हैं, वह तो केवल ढाशनिक अथवा भावनात्मक धारणा है। यदि 
हम इस निरतरता को प्रमाणित कर सकते, तो अपने बौद्धिक प्रसाधनों की 
सहायता के बिना ही हम सीवे उस सत्य को पा सकते थे; और निश्चय ही 
विज्ञान की वुनियादे फिर-से रखने की आवश्यकता होती। मानव-मस्तिष्क ने 
इस संभावना का अनुमान त्रहुत पहले कर लिया था। एक चार फिर वह इस 
अन्तज्ञोन के प्रति हमें उदार बनने की शिक्षा देता है। 
यह बताया जा छुका है कि हम उसी आधार पर जीवन और जीवन-सम्बन्बी 
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तत्वों की व्यख्यां नहीं कर सकते, जिन आधारों पर हम अचीव जगत की 
च्याख्याएँ करते हैं। 

फलस्वरूप हम विर्नन में विश्वास तो अवश्य रब, लेकिन उसकी सचचे- 
सम्र्थता में अन्ध विश्वासी न बन वैठे। हम वह ने भूले कि मस्तिष्क की 
गतिविधि से हम पूर्णतः परिचित नहीं हैं, तथा बौद्धिक चिन्तन उसका अंग 
होने के नाते पूर्णतथा विश्वसनीय नहीं हो सकता। 


जअध्याव---७ 


कि) निर्जाब-जगत्‌ के विकास के 7नियम, जीवचननविकास 
के नियमों के विपरीत है। 

(ख) 'केरचॉट-कलाससियस ? का नियम । 

ि/ जीवाएु सम्बन्धी दाश्कोण । 

(ध/ स्वतन्‍्त्र इच्छा ओर भौतिकवादी दृष्टिकोण । 


अब तक की विपय-चर्चा को देखकर पाठक प्रश्न कर सकते है कि पुस्तक से 
उम्नन्ध न स्खनेवाले विषय के लिए इतना स्थान घेरने की क्या आवश्यकता 
थी! संमवतः पुस्तक के परिचय मे लिखी हुई बातें निरर्थक जान पढ़ें । प्रस्ठुत 
अध्याय में हम विकास-बाद और मानत्र-खतंत्रता अर्थात्‌ स्वतत्र इच्छा पर 
विचार करेंगे और इसके सम्बन्ध में मौतिकवाद, यान्त्रिकबाद, बुद्धिवाद अथवा 
भनीश्वरवाद की समालोचना मी यह स्पष्ट करने के लिए करेंगे, कि यह 
दृष्टिकोण वैज्ञानिक नहीं है, जैसा कि कुछ लोगों का विश्वास है। अवश्य 
ही हम किसी इश्टिकोग को अच्छा या बुरा नहीं कहे, बल्कि इस बात की 
खोज करते हैं कि वास्तव में अमुक इृश्टिकोग का समर्थन तथ्यपूर्ण दे 
अथवा नहीं | 

आधुनिऊ विज्ञान हमें बतलाता है कि समस्त पद्यथ अतख्य अणुओों-परमाणुण 
'से निर्मित हैं, लो बडी तीत्र गति से घूम रहे हैं और जिनकी गतियों पूर्णतया 
संयोग पर निर्मर करती हैं | उनकी गतिविधि का वर्णन करने के लिए इमने 
* पूर्ण अनियमितता ? शब्द का उपयोग किया है | 

आवुनिक्त विज्ञान की सत्रसे बड़ी सफलता ब्(छ थी कि केरनॉट 
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कज्ञासिउस नियम (जिसे उष्मा-यति का दूसरा नियम भी कहते हैँ) निर्डी 
लगत्‌ की व्याख्या का वास्तविक आधार है। महान्‌ वैज्ञानिक चोल्वमान 
(80द्ञाथआए) ने प्रमाणित किया था कि उक्त निग्रम द्वाग प्रतिकदित निर्जीब 
जगत्‌ का अयउस्त्रितेनीय विकाम अधिकाधिक सभाव्य अब्स्था के समान है और 

वह निरतर ऊबा की समानना की ओर विकसित हो रहा है। इस प्रकार विश्व 
उस मठुलन-अवस्था की ओर जा रह्य है, जहाँ आज की सम त अममिति 
(9559०7॥८८78४७) समाप्त हो चुकेगी, जहँ सत्र गति स्थिर हो जावगी, और 
जहं पण अन्धकार और पूर्ण शीतलता होगी सैद्धातिक रुप से यही विश्व का 
अन्त होगा । 

पृथ्वी पर हम मनुष्य लीत्र-जगत्‌ के विक्रास के साक्षी हैं। हम देख चुके हैं 
कि सयोग का निप्म जीवन की उद्यत्ति के बारे मे कोई सतोपलनक उत्तर नहीं 
देता और यह नियम किसी भी ऐसे विकास का, जो कम-से-कम अस्रभिति 
अवस्था की ओर विकसित होता है, समर्थन नहीं करता। जबकि जीवन दिकास 
के इतिहास में हम निरतर शारीरिक और उसकी गत्ात्मक असमिति में इद्धि 
पाते हैं। यह विकास एक अख्ब वर्षों से भी अधिक समय में (नो समबतः 
पृथ्वी पर लीवन-प्रारम की वायु भी हैं) हुआ है। असमिति मनुष्य द्वारा 
निर्मित विशेष बनन्‍्धनों को स्वीकार नहीं करती ) 

उक्त मयकर विराव मौतिकवाद के मार्ग में एक बड़ी बाघा है। वह तर्क, कि 
समस्त जीवन उसका विक्रास और विचारों की अभिव्यक्ति एक सबोगा-मऊ 
नगग्य घटना है, वास्तव में चड़ा ही ठयनीय है। जीवन का विक्रास महत्वपूर्ण 
निरीक्षग द्वारा, जते पयराई हुई हड्डियों आरि से प्रमाणित हो चुका है। निर्बीव 
जगत्‌ का विकास, मानत्र-मम्तिप्क द्वारा पोगित एक घारणा हे। इसका मतलब 

मी नहीं कि मनुष्य का इतना महान्‌ शेद्धिक कार्य एज परिश्रम, जिसने 


।१९॥ 


. अजीव जगत के सामान्य नियमों का खोज निकाला, रही की टोकरी मे फेक 


दिया जाय; इत्कि उन नियमों को मानव-मस्तिप्क की एक बलात्मक अभिन्यक्ति 
मान लेनी चाहिए । 


£ उध्मा गति के नियम को श्स प्रकार व्यक्त किय जय झक्ता है 
पद[र्-व्यण्स्या अपने गति-काल में एक्क ही स्थान से दुधग नहीं गुनरती। गति-झाल 
में उडी उन (हगटा89) में छिट्चित सात्त्नक लोष होता ह। 

उत्तड़ी गति भ॑ भपरिवतनीयता (76एट८ाआंयतारश) दापी दे । 


2७०७ 
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जीव-जगत्‌ के विकास को »जीव ब्गत्‌ के विकात के अधीन करना, 
वैज्ञानिक या दाशनिक रूप स्वीकार नहीं क्या जा रुद्ता। पुगने मौतिक- 
वारियों बी चारा, कि मनुष्य े जीवन का कोई करण नहीं बोई उद्देश्य नहीं 
ओर इस उद्देश्यदान सत्तार रूपी जंगल में वह उत्तरदायि दहीन डीवन में 
भरत रहा है, हमें प्रतिमामम्तन्न ठाशनिक व्हाइच्देड़ की उन्नति का स्मरण 
दिलाता है---...वे बैंज/निक जो डीवन वो उद्देश्यहान अप्ताणित कनने में अपना 
ज्ञीवम व्यतीत कर रहे हैं दास्तव मे एक मनोरजक अध्ययन के विषय हैं।” 

सथोग के नियम के द्वारा जीवन-विकास की व्याख्या आज टिक नहीं सकती, 
क्योंकि यह मनुम्य और उसकी मानसिक यतिविधि को अदूता छोड़ देती है 
तथा यह जीवन के प्रगतिशील आध्यपत्तिक पहलुओं और उनके विकास की 
ब्यख्या नहीं करती । अतए्व इम दूमरी मान्यता (#779०॥४»७) का प्रयोग 
करना चाहिए और यह मान्यता है--उद्देंश्यवाद | 

दुरभाग्ययश यह उद्देश्यवाद एकदम गलत टंग से समझा गया और सैद्धातिक 
रूप में वैज् निक्रों ने इसकी गलत व्याख्या की, जिसके फलस्वरूप यह निन्थक्र 
मान लिया गया ! सत्रसे बड़ी गलती इन लेखकों ने यह की कि उद्देस्यवाद को 
दिशेय बर्गा तक ही सीमित माना। वे अनुल्प बनने की विचित्रता पर बात 
करते हैं, लकिन जाति और व्यवस्था आदि महत्वपूर्ण समूह के परिवर्तन को भूल 
ज्ञाते हैं। इस प्रडार विकास की सम्रस्या की व्याख्या न कर सकने के कारण 
उद्देश्यवादी मान्यता प्रायः मर चुकी | हमारी गय में यह परिणाम ठीक ही था। 
लेकिन उद्देश्यवाद विभिन्न रूप से आज भी जीवित हो सकता है, तथा अवश्य 
ही जीवित होना चाहिए। और यह तभी समत्र है, जब्र कि इम विकास को 
प्रारम से समल मो गेलिक युगों से गुजरता हुआ मानें। थोड्टी ढेर के लिए 
बिह्वम की सूढ़््मताओं, उसकी प्रक्रिओं को भूलकर, जिनके विपय में इम 
तनिक-सा ही जनतें हैं, इम समस्त महान्‌ विश्व को. स्थिति रूप में नहीं, 
बल्कि निरतर परिवर्तन की अवम्था में देखें। किसी अंग विशेष को देखने 
की अपेक्षा इम अपनी दृष्टि विकास के मोलिक पहलुओं पर--डीवन की 
भारमिक दशा से लेकर मनुप्य तथा उसके मत्तिप्क की अभिन्‍ूक्ति तक--- 
ल्थिग ग्क्खें | 

” एक चलती हुई फिल्म की परीक्षा हम हो प्रकार से कर सफ्ते हैं। या 

तो प्रत्येक चित्र को अलग-अलग आउधन शीशे (7887978 ६8959) द्वारा 
अथवा पते फिल्‍म को सिनेमा-बन्त्र-द्वास परदे पर चलाकर) पहली विधि मे इम 
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कुछ मनोरंजक बातों को देख सकेंगे, जो सम्पृण चित्र देखने पर हम नहीं देख 
पाते। किन्तु एक दोप इसमे है कि चित्रों की स्थिरता के कारण हम दृश्य 
या पात्रों के भाव नहीं समझ पाते। विकास स्वयं ही एक भर फिल्म 
के समान है, जिसमे बहुत से अंग छ॒प्त हैं। फिरमी हम उसकी वर्तमान 
अवस्था और भूतकाल के कुछ सुरक्षित अशों से परिचित हैं, जिन्हें हम 
अपनी कब्पना द्वारा अच्छी तरह जोड़ सकते हैं। 

पथराई हड्डियों का सग्रह और उनका ग्रशसनीय वर्गकरण उन्नीसवीं शताब्दी 
के प्रारंभ में क्यूबीर और लामार्क द्वारा किया गया था। उससे हमे साधनों का 
भंडार मिलता है, जो निरतर बढ़ता जा रहा है। विकास की गति और उसकी 
प्रक्रिया वी व्याख्या करने के लिए हमें चाहिए कि मानव-मस्तिप्क की विचार- 
पद्धति और उसके अनुभवों के प्रभावों से इम सावध नीपूर्वक बचते चले। 

किसी भी समस्या का समाघान करने में मनुप्य की अपने विचारों और 
प्रतिक्रियाओं को मिला ढेने की विशेष ग्रश्नत्ति पायी जाती है। विभिन्न पशुओं 
के--जैसे कीड़ो के--मनोविज्ञान की विवेचना करते समय वह उनकी प्रति- 
क्रियाओं को अपने स्वयं के अनुभवों से मिलाने लगता है। वह प्रायः इस 
बात को भूल जाता है कि कोई भी दो अवस्थाएँ. समान रूप मे नहीं पायी 
जातीं। पशुओ की शारीरिक स्वना के फलस्वरूप उत्पन्न प्रतिक्रिया को मनुष्य 
कमी नहीं समझ पायेगा। यदि हाथी की चमड़ी में छिपे हुए कीटाणु के 
पास हमारी जैसी प्रतिमा और अपने पूर्वजों से प्राप्त विज्ञान होता तो वह 
अपने विश्व--हथी--के नित्रमों से परिचित नहीं होता) वह अपने विश्व के 
सम्बन्ध में एक धारणा ब्नाता, जो हत्मारी धारणा से सर्वथा मिन्न होती। जब हाथी 
अपनी सड़ से किसी अंग को खुजलाता अथयबा स्नान करता, तो चमड़ी 
के अन्दर रहने वाला वह कीटाणु इन सब घटन.ओं का कोई दूसरा ही कारण 
समर बैठता और इसमे आश्चर्य की काई बात नहीं होती। उसके लिए 
तो चौबीस घंटे का दिन शताव्दी अथवा चार पीट़ियो के समान होगा। हमें 
इस कीयणु के समान अपने दइश्िकोण को न रखना चाहिये । 

विकास के अव्यबन में, जिसके हम स्वयं अंग हैं, हम यह न भूले कि यह 
उस कहानी का एक अब्याय मात्र है, जो बहुत पहले शुरू हुईं थी | यह विकास 
अजनीव-विकाम के वाद ही अस्तित्व में आया, जो अब भी इमारे चारों ओर 
है और जिसमें “केरनॉट क्लासिबस? का नियम लायू होता है। इसके पूर्व 
अणु-परमाणुओ का युग था, जिसके बारे में हम नाम-मात्र को ही जानते हैं | 
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युग लगभग दस इज़ार करोड़ वर्ष हुआ था| आधुनिक तिद्धात के 
अनुसार वह युग एक करोड वर्ग से अधिक नहीं होता | पहला विकास 
इलेक्ट्रान; प्रोयन आदि का था, जो दूसरे विकास के युग के नियमो को नहीं 
स्वीकार करता । जैसा कि ऊपर कहा जा चुका है, यह दूतस चुग अपखितंनीय 
है, अर्थात्‌ वहाँ तक अब फिर से नहीं लौद्य जा सकता | 

प्रत्येक घटना में आदि ऊर्जा (४५कां४०० 9००) होती है, जो उसे हमारे 
बिद्व से प्राप्त होती है | यहि ऐसा नहीं होता, तो अमुक घटना कुछ ऊर्नों 
(०7थ९४५) किसी दूसरी व्यवस्था से ग्रात्त करती | ऊ््नों के इस स्थानान्तर 
की प्रक्रिया में घटना की पूर्व व्यवस्था, जिसके कारग से ऊजा काये के रूप में 
उपलब्ध होती रहती है, पूर्णल्पेग अव्बव॒स्था में (असमिति-058प्रा०ध१”) 
परिबर्तित हो जाती है। ताप अनुपात (७४००५) को अव्यवस्था का मापक माना 
जा सकता है और यह वह ऊर्जा है, जिसकी गति काल में लोप हो जाती है। 

इस प्रकार हम विकासो के विकास के अस्तित्व को स्वीकार करते हैँ, जिसके 

समग्र की कल्यना ननुष्य के लिए समव नहीं | हमारा विषय तो स्वयं हमारा 
विमस तथा हमारी समस्याएँ हैं। जैसा कि पहले कह चुके हैँ कि जीव-विकास 
अजीव-विकास के नियमो को नहीं मानता। यह इस बात की ओर सकेत कग्ता है 
कि मानत्र विज्ञन इन दोनों विकासा के वीच सम्बन्ध स्थापित करने मे पूर्णतया 
असफल रहा है। जीव विकास में हमे एक नये मोड़ की सूचना उस समय 
मिलती है, जबकि जीव्र मे चेतना का उदय होता है। 

मीौतिकवादियों और अध्यात्मवादियों मे सबर्प का एक और कारण है, जिसपर 
काफी विवाद हो चुका है। वह है-- स्वतत्रता ?। समस्त धार्मिक लोगो के लिए, 
स्वतंत्र इच्छा को स्वीकार करना अत्यन्त आवश्यक है, सुख्यतः उन लोगो के 
लिए, जो मनुष्य को केवल प्राणी अथवा उद्देश्यहीन यन्त्र का पुर्जो नहीं 
समभने और जिनका विच्वास है कि मनुष्य खवये अपने मविष्य का निर्माग कर 
सकता है। 

दूसरी ओर केचल सयोग में विश्वास करने वाले विशुद्ध भौतिञ्वादी, जो 
विज्ञान में एकता खोजते है, और समस्त ध्रव्नाओं (जीइन और विचार भी) 
का एक ही आधार दूँढ़ते है, एसी बात को कभी ल्‍्वीऋर नहीं करेंग, जा उनके 
शुद्ध यान्त्रिक विश्व में एक वृफान खड़ा कर दे | 

हम परतर-विराधी दो मान्यताएँ पाते हैं। मोतिकतरादी की रमजोरी इस 
बात में है कि, यद्यपि वह ल्वये तो अपने को दृढ़ बुद्धिवादी एवं वेज्ञानिक होने 


छ्रे 
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मानव-दृश्कोण से तो स्थिति बहुत ही सरल है। हम अनुभव से जानते है 
कि अन्य मार्गों की अपेक्षा कतंब्य-पालन का मार्ग कितना कठिन है। कर्तव्य- 
पालन के लिए जीव-जगत्‌ के पुरखाओं ने जीवन दे दिये हैँं। मनुष्यों ने 
अपने धर्म के लिए, उच्चतर मूल्यों को पाने के लिए संघर्ष किया है। यदि वे 
कुछ शतान्दियों के भीतर अपने समान आदर्शो से युक्त जनसमृह का निर्माण 
करने में सफल होते हैँ, तो भावी निरीक्षक उसे विकास-परम्पप का अंग मान 
लेगा। 

लेखक को यह आशा नहीं विवेचन किसी भ्ोतिकवादी को संतुष्ट 
कर सकेगा | जिन लोगों का किसी एक पर दृढ़ विश्वास हे, उन्हें केवल शब्दों 
और तर से नहीं सत॒ष्ट किया जा सकता | विवेकहीन मनुष्यों से किसी चोडिक 
तर्क के मानने की आशा नहीं की जा सकती, क्योकि हमारे और उनके लिए 
शब्दे का एक ही अर्थ नहीं होता | इम नेतिक और आदव्यात्मिक मूल्यों की 
चर्चा करते हैं और विद्युत-कर्शों की अपेक्षा उनका सम्बन्ध मनुप्य की दृष्टि से 
स्थापित करते है, जन्रकि मौतिकवरादी इन मूल्यों को ही त्वीकार नहीं करते 
ओऔर हृढ़ना के साथ मौतिक जगत्‌ में विश्वास करते हैं, जगके हम केवल उसे 
अ्रम मात्र मानते हैं। आज पग्माणु युग में जबकि मानवता के अस्तित्व 
का प्रश्न खतरे म है, लोग अनुभव करने लगे हैँ कि वास्तविक सुरक्षा केवल 
उच्च एवं श्रेष्ठ मानवीय नतिक मूल्यो के विकास मे ही हैं। मानवता के इतिहास 
में प्रथम बार ही मनुण्ब अपने वीड्धिक निर्माणों से भवमीत हुआ है, और 
आश्चर्य करता है क्रि कहीं वह गलत मार्ग पर तो नहीं चल पड़ा हैं । 

स्वतंत्र इच्छा के विकास के प्रति य'त्रिक दृष्टिकोण की विवेचना हमने यह 
दिखाने के लिए की कि अपनी वैज्ञानिक अैद्धिकता का होल पीटने वाले मौतिक- 
बादी अपनी ही बातों के प्रति ईमानदार नहीं हैँं। वे अपने विरोधी और 
गलतियों का विज्ञापन तो नहीं करते, लेकिन व्ह स्पष्ट हैं किन तो वे पृणतः 
चौद्धिक हैं और न वे वैज्ञानिक तथ्यो पर ही आधारित हैं। 

अब हम पृथ्वी पर जीवन-विकास की कद्वानी को प्रारम करेंगे। हमें आशा 
है कि हम पाठक को यह मना सकेंगे कि शिना सकल्पवादी दृष्टिकोण अपनाये 
हम उसे नहीं समर पायेंगे; लेकिन हम सकत्यवाद की अतिम उद्देश्य के रुप में 
अपनायेंगे। 


दूसरी पुस्तक 


जीवन का विकास 
अध्याय--.५ 


(कि) पृथ्वी की आयु। 

खि/ विक्रास का आरंभ। 

गि। अमैधुनी उत्पात्ति और “ मृत्यु का आविष्कार! । 

घि। क्‍्नसस्‍पाति की अपेक्षा पद्चुआणियों का झञीघ्र विकास । 
डि) फ्थराई आश्थियों की सुरक्षा । 

चि| संक्रमणकालीन अवस्थाएँ । 


पृथ्वी पर जीवन की कहानी कहने के पूर्व पृथ्वी की आयु और मौगोलिक 
बुगों का निर्णय करने की विधि के सम्बन्ध मे कुछ शब्द आवश्यक हैं। हम 
कुछ पशु-प्राणियों के प्रादुभाव की चर्चा करेंगे, जिनका समय हजारों लाखों 
बुगों पहले था। पाठक अबवच्य ही जानना चाहेंगे कि किस आधार पर इन 
आंकड़ों को स्वीकार किया गया है। 

आधुनिकृतम एवं विश्वतनीय आधार के अनुसार पृथ्वी का जन्म सोरमंडल 
के अन्य मक्षत्रों के साथ-साथ हुआ था। हमारी पृथ्वी अवच्य ही २ अरब वर्ष 
पुरानी होनी चाहिए। सूर्य की आयु पचास हजार खस््र से अधिक नहीं हो 
सकती। जब हम नक्षत्र और नश्षत्र समूह पर विचार करने हैं, तो भूतकाल चहुत 
ही छोया लगता है। “ऐसा ग्रतीत नहीं होता कि उनका जन्म दस अरब वर्ष 
पूर्व हुआ था? (एडिंगयन--2667स्‍8000)। 

प्थ्वी की आयु-गगना मली प्रकार रेडिओवर्मी तत्वों से हो सकती है। विधि 
की रूप रेखा इस प्रकार है ;-- 

यह मालूम है कि कुछ तत्त्व निरतर विग्नह-गति की अवस्था में रहते हैं। 


धर 


परमाणु-केद्ध अपने अंश का कुछ भाग निकालता रहता है और इस प्रकार 
नयी सहति (४४४७) वाले तत्त्व की रचना होती है। उसका नया विद्युत 
आवेश भी होता है। इस प्रकार के लगभग बीस पग्माणु मालूम हो चुके हैं, 
जिनमें यह गति स्वामाविक रूप से ही होती रहती है। इन के अतिखित सैकड़ों 
कृत्रिम प्रकार से बनाये जाना सभव है। स्वामाविक रेडियोधर्मी परमाणुओं मे 
तीन समूह हैं--रेडियम, एक्टीनियम, थ्योरीयम) ये सभी लगभग स्थिर-घर्मी 
(४(४00) हैं, इसलिए विश्रद की प्रक्रिया अत्यन््य धीमी रहती है। इन 
विफिरणशीलताओं (7९80080/0०) को मापने की विधि अत्यन्त सक्ष्मग्राही है, 
इसलिए, परिवर्तित पढर्थ को ठीक-ठीक मापना संभव हो सका | मारी यूरेनियम 
एक वर्ष मे अपने ६५७०० लाख परमाणुओं में से एक परमाणु छोड़ता है। 
इसी प्रकार हलका यूरेनियम अपने १०३०० लाख में से एक, और 
थोरीयम अपने २००००० लाख परमाणुओ में से एक परमाणु छोड़ता है । नये 
निकले हुए परमाणु अपेक्षाइत कम स्थिर होते हैँ और विग्रह द्वाग अपने समूह 
की एक लम्बी »ंखला बनाते हैं और अन्त में वे सब्र सीसा के स्थाई 
परमाणुओं में बदल जाते हैं। उनके परमाणुभार २०६, २०७, २०८ के तीन 
समस्थानिक आइसोशेप्स पाये जाते हैँ। वीच में बने हुए किन्हीं परमाणुओं का 
काल लाखो वर्षो का होता है और किन्ही का एक सेकिड भी नहीं। महत्त्वपूर्ण 
बात यह है कि परमाणु विग्रह की यह प्रतिक्रिया बड़े ही सुव्यवस्थित रूप में चलती 
है और इनकी विग्रहइ-गति पर तापमान अथवा वायु-दाव आदि बाह्य प्रभावों का 
असर नहीं पड़ता । इस प्रकार हमारे पास पृर्णल्पेण सच्ची घड़ी है, थो कभी 
भी खराब नहीं हो सकती | 
अतः यदि किसी चट्टान में यूरेनियम है, जो दस खरब वर्ष से उसमें दवी 
है, तो चौदह प्रतिशत परमाणुओं का विग्रह हो चुका होगा और सीसा के उतने 
ही परमाणुओं ने उनका स्थान ले लिया होगा। उनका भार मल यूरेनिबम- 
परमाणु के भार का बारह प्रतिशत द्वोगा »र दो प्रतिशत “हिलियम?! इस 
काल में मुक्त हुआ होगा। धाठ जितनी पुरानी होगी सीसे की मात्रा उतनी 
ही अधिक होगी । इसलिए सीसे की लात्रा कोर यूरेनिय्रम की मात्रा के 
अनुपात से चद्दान बनने से कत्॒ तक के समब्र को निक्राला जा सकता ह्दं। 
हम यह और बतलाना चाहते हैँ कि साधारण रेडियोथर्मी विहीन सीसे 
की उपस्थिति से किसी भी गलती का भव नहीं, क्योंकि खाधारण सीसे 
पं २०४ परमाणु मार सीसे के समस्थानिक आइसोटोप का अंश मित्य रहता है, 


ध्द्‌ 


जो रेडिबोधर्मी तत्वों के विग्रद काछ में कमी नहीं पैदा होता। 

इस विधि क द्वाग हम उस युग पता लगा सकते हूँ, ऊबकि प्रेथ्वी ठोत रूप 
में परिवर्तित होना शुरू हुईं। गगना के अनुसार यह कार १५००० लाख से 
१८००० लाख तक निकलता है। चद्धानों और मिद्ठी के अन्दर पायी जाने 
बाली पथराई अस्थियों का समव भी इससे निकाला जा सकता है। 


रैक ्ड 


[छल 
के 


न 


आजकल इसकी कल्पना वरना कटिन है कि विकास दिस प्रकार प्रारम्भ 
हुआ! क्या कोई प्रारम्मिक जीवकीप था अथवा धृमिल वातावरा से जीवकोपों का 
निर्माग हुआ, यह सब्र इम नहीं ज'नते। श्वा (5०7 प्रमाण) और उनके बाद के 
ज्ञीवशास्तरियों का मत है कि समस्त जीवित पढाथ जीवकोषों से निर्मित हैं! लेकिन 
कुछ जीवित पदार्थ जीवकोगें में विमक्त नही होते। उद्तरग के लिए एक का वजन 
तो आधा सेर तक का है। ये जीव आज भी पाये जाते हैं और उनमे शरीर- 
सम्बन्धी सभी बातें, जैसे--पाचन, स्वास, गति, उत्पत्ति आदि, पादी जाती हैं। 

इतर जीबो, प्राणियों और वनस्पतियों मे विकास की सभी प्रारंभिक बातें एक- 
सी पायी जाती हैं, फिर भी प्रारम्म से ही उन ठोनो में भेद मी मिलता है। 
प्राणियों में महत्त्वपूर्ण द्रव-रक्त पाया जाता है और उच्च अ्रेणियों के प्राणियों के 
रक्त में डेमोग्लोविन नामक कण भी पाये जाते हैं, जो जीवकोीपो तक आव्सिजन 
पहुँचाते हँ। होमोग्लोविन का अणु अड़ा और अत्वन्त जव्ल होता है। इसका 
अगुमार ६९ हजार है। 

रातायनिक दृष्टि से देमोग्लोविन वनत्पति व्ये में पाये जाने वाले क्लोरोफिल 
नामक पढाथ (अणुभार ९०४) से बहुत मिलता है। देमोग्लोविन में लौह के 
परमाणु पाये जाते हैं, जबकि क्लोगेफिल में मेग्नेशियम पाया जाता है। 

एक रामायनिऊ पदार्थ से दूसरे में परिवर्तन किस प्रकार हुआ ? सत्य तो यह 
है कि हमारे लिए. इसकी कव्पना करना सम्मव नहीं। अकत्मात्‌ परिवर्तन की 
मान्यता भी सतोपजनक नहीं है। इस परिवर्तन में कोई सक्रम्णकालीन 
अवस्था अवध्य रही होगी, जिसे हम नहीं जानते | 

इसकी कोई सम्भावना नहीं कि हम करोडो बर्ष पूर्व के प्रारम्भिक जीव को 
अथवा उसऊे किसी अन्य त्प को खोज निदालेगे। हमें सत्र जगह विचित्र स्प 
मिलते हैं, उनका वनस्पति अथवा लीवजगत्‌ में वर्गीकरण असम्भव है, जब तक 
कि हम बलोरोफिल से मैग्नेशियम को अलग न कर दें। इन प्रारम्भिक रूपों में 
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इमें ऐसे जीव भी मिलते हैं, जो आँखों से नहीं देखे जा सकते | उन्हें केवल 
सूक्ष्मवीक्षण यन्त्र की सहायता से ही देखा जा सकता है। वे बड़ी तेजी से तैरते हैं 
और अपनी लम्बी पूँछ की सहायता से घूम और कूद सकते हैं। उनका शरीर 
चपटा होता है, निनपर लाल विन्दु होता है। इनके महत्त्वपूर्ण भेद पाये जाते हैं। 
“डिनोफ्लेंगेलेट ” वनस्पति हैं अथवा जीव! उस अवस्था में इस अश्न का 
कोई अथ नहीं है। वे सूक्ष्म छिद्रवाले एकाकी 'मोनोसेलुलर” हैँ, जिनमें 
जाल्ीदार जीवाणुओं द्वारा अत्यन्त जटिलतापूर्वक रक्षित 'बलोरोफिल” रहती 
है। अन्य अधिक विकसित बनस्पतियों की भाति इनका भी भोजन पानी में 
मिले हुए खनिज पदाथ तथा वायुमंडत्त की वायु है। क्‍या ' क्लोरोफिल ? की 
उपस्थिति बहुत पहले के विकास की ओर सकेत करती है? यह सम्मव है, 
क्योकि हम कुछ ऐसे 'ऐल्गे? अविकसित वनस्पतियों को जानते हैं, जिनमें 
€ कलोरोफिल ? नहीं होती, बल्कि एक दूसरा रंगीन पदार्थ होता है। सच्चे 
आदि विकास का वर्णन करना तो असम्मब है। 
कुछ लेखकों के मत के अनुसार पानी में पाया जाने वाला क्षुद्र कीयणु 
प्राचीनतम है | यह डंडे के समान लम्बा होता है और मीठे समुद्री पानी में 
रहता है| ऐसा प्रतीत होता है कि यह कीयाणु खत्म नहीं हुआ और न दूसरे 
का विकास हुआ। इसके वंशज ऐसी मिट्टी में पाये जाते हैं, जहाँ से लोहा 
निकलता है। यह लेम्टोश्रिद्स है और इसकी कहानी डोनाब्ड कलरास पीठी 
ने अच्छी तरह लिखी है। 
ज्ञान की हमारी वर्तमान अवस्था में यह कहना असम्मव है कि अमुक जीव 
की उत्पत्ति अमुक जीव से हुईं, इत्यादि | हम इतना ही कह सकते हैं कि क्षुद्र 
वनस्पति के अस्तित्व में आने के पूर्व अनेकों घटनाएँ घटी होंगी। ये वनत्पतियों 
आज भी पायी जाती हैं। कुछ में 'क्लोरोफिल? नहीं होता। ये वनस्पतियोँ 
अपने गोलाकार अथवा लम्बाकार रूप मे कीद्णुओं से मिलती-जुलती हैं । 
डनकी रचना अमैथुनी है। उनमे जीत्र केन्द्र (१४०ए८०७४५) पाया जाता है। 
पानी के सम्पर्क में इनका विकास हुआ और उनमे मैथुनी उत्तत्ति प्रारम्भ हुई। 
हरी क्षुद्र वनस्पति ओर जीवकेन्द्र वाली नीली वनस्पति में क्या सम्बन्ध है, यह 
कहना मुश्किल है, फिर भी उनमे बड़ा अन्तर है। एक से दूसरे का विकास किस 
प्रकार हुआ, इसकी कल्पना नहीं की जा सकती। यह विकास बड़ा महत्त्वपूर्ण है। 
अपरैयुनी उत्पत्ति वाली बहुत-सी वनसतियों और जीब पाये जाते हैं, जिनमें 
समान विशेषताएँ मिलती हैं। जीव अपने स्वयं को दो जीवो मे विभक्त कर 
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और फिर स्वय को दो जीवों म विमक्त करता है। दुर्घटना को छोड़ 

कर वे कमी नहीं मरते। उनकी जनसंख्या इस प्रकार बढ़ती द्वी रहती है। यदि 
प्रबल दुर्घटनाएँ, उनकी रोकथाम न करें, तो सारी पृथ्वी पर वे छा जाय) वह 
तर्क-खगत प्रतीत होता हैं कि विकास-क्रम विमिन्न वातावरणों ओर वंशानुगत 
तत्वों के मिश्रण से अति शीम हुआ। अमैथुनी जीवों में मृत्यु नहीं होती, वे 
अमर हँ। अकऋस्मात्‌ मैथुनी यृष्टि के अस्तित्व मे आ जाने से हम एक अभूतपूर्व 
घटना देखते ह--जीवों का जन्म और मरण | इस प्रकार यह एंक ऐसा विकास 
था, जिसने व्वक्ति की अमरता को समात्त कर दिया। स्पष्ट है कि मैथुनी सृष्टि 
एक़ जच्लि विकास था। उसका सरलीकरण अनिवायें था, डिससे वंशानुगत 
परम्परा के तत्व परिपक्व हो सके। यह बहुत बड़ी क्रान्ति थी उतनी ही 
महत्वपूर्ण, जितनी कि स्तनधारी जीवो के आने से हुईं। शारोरिक विकास एक 
अवस्था के बाद केवल विशेष व्यक्तियो द्वार ही आगे बढ़ता है। विकास मे 
व्यक्ति का यह महत्त्व बड़ा मौलिक है और जीवित पदार्थ तथा जीवन के वीच 
एक विभाजक रेखा खींचता है। 

विकसित प्राणियों मे एक समय के ब्राढ मृत्यु का होना विभिन्न जीवों में 
विभिन्न रूप में मिलता है। एक अथवा अनेक व्यक्तियों में जीवन भर कर वह 
उसी अजीव जगत्‌ मे लौट जाता है, जहँ| से उसका विक्षस चमत्कारपूर्वक हुआ 
था। विकास के इशप्टिकोण से हम कह सकते हैं कि प्रकृति का सबसे ब्ड़ा 
आविष्कार मृत्यु है। 

इसके बाद से प्रगतिशील विकास व्यक्तियों द्वारा ही विकसित हुआ, उसी 
प्रकार जैसे विभिन्न स्वरों के मेल से एक मधुर सगीत उत्पन्न होता है और शूत्य 
मे लो जाने पर सी वह अपनी स्मृति छोड़ जाता है। व्यक्तियों के ही कारण 
शारीरिक विकास समव हुआ | भविष्य में इस विकात की आत्मा को मनोवैज्ञानिक 
व्यक्ति परिपक्व करेगा। मृत्यु के आविष्कार से विकास में सख्या का प्रश्न 
समाप्त हो जाता है, जो अजीव उंगत्‌ की प्रमुख विशेषता हैं। इसने ही मानव- 
स्व॒तत्रता के लिए मार्ग खोल दिया। 

पिछले और आगामी पृष्ठों मे जह्ढे जहों अवधि वा आयु के अकिड़े आये है, 
वहाँ महत्वपूर्ण व्याख्या की आवश्यकता है। हमें स्मरण रखना चाहिए कि 
विकास-युग के किसी भी ऐतिहासिक वर्णन में बंडे-चढ़े मश्न उठाणे जा सकते 
हूं। जब हम जीवों के आगमन अथवा उनके विकास की गत करते हैँ, तब 
बात्तव में इम अधिकारी विद्यनों के मत को ही च्यक्त करते हैं। इसका 
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यह अथ्थ नहीं, कि हम विकास अथवा अस्तित्व की किसी निश्चित तिथि को 
स्वीकार करते दँ। याद रखने की महत्वपूर्ण चात यह है कि हमारे पास प्राचीन 
युग में जीवों द्वारा पत्थरों पर छोड़े गये चिह्न के अतिरिक्त और कुछ नहीं है। 
कभी-कभी ये प्राचीन चिह्न आज के जीवित जीवों द्वारा छोड़े हुए चिन्हों से 
मिल जाते हैं। जब ये चिह्न बहुत संख्या में होते हैं, तो उनके काल आदि के 
समय का निर्णय करना सरल होता है, कि अमुक युग में अमुक जाति ने अपना 
उच्चतम विकास किया | लेकिन इससे उस अमुक जाति के श्रथम प्राणियों के 
अस्तित्व मे आने की कोई सूचना नहीं मिलती, जो छोटी संख्या म॑ लाखों वर्ष 
पूर्व किसी अज्ञात प्रदेश में रहे होंगे अथवा किसी दुर्घटना के शिकार हो गये 
होंगे। प्रस्तुत तथ्यों के आधार पर विकास का इतिहास पूर्णतया सत्य तो नहीं 
होता, फिर भी एक संतोपजनक जानकारी देता है | 

प्रिकैम्त्रियन युग (आदि युग के पूर्व) के सम्बन्ध में चर्चा करते समय हम 
इस बात को न भूले, कि यह युग समस्त विकास-काल--सृक्ष्म जीकणु से 
मनुष्य तक विकसित होने म॑ं लगमग ६००० लाख वर्षों का काल--दो तिहाई 
समय लेता हैं । इस काल में बहुत महत्त्वपूर्ण घटनाएँ हुई होंगी। पथराई 
हुई हड्डियों का अध्ययन भी इसकी पुष्टि करता है। उदाहरण के लिए, हम 
देखते हैँ कि पृथ्वी पर वनस्पति का विकास धीमी गति से होता है और किसी 
प्रदेश के पशुवर्ग बड़ी जल्दी विकसित हो जाते हैँ । प्रिकैंम्रियन थुग में हम 
प्रारंभिक वनस्पति के साथ विभिन्न प्रकार के जीवों का अस्तित्व भी पाते हैं। 
ये खोजें वड़ी महत्वपूर्ण हैं, क्योंकि इनसे पता चलता है कि प्रिकैम्रियन युग की 
दुनिया बहुत पुरानी थी। 

यदि सृक्ष्म जीवाणु-बैक्टीरिया से रंगने वाले जीवों का विकास महत्त्वपूर्ण 
प्रगति है, तो रीढ वाले जीवों का विकास, और भी अधिक प्रगति मानी 
जायगी | ये वहुत द्वी विकसित प्राणी हं। इस युग में किसी प्रकार की वनस्पति 
का पता नहीं लगता, केवल एक बहुत' ही प्रारंभिक समुद्री काई का 
संकेत मिलता है। यदि हम वनस्पति और जीवों का एक ही उद्गम मानें तो 
हमें किसी मूल सक्ष जीवाणु को मानना पढ़ेगा, जिसमें बाद को मैमेशियम 
तत्वप्रधान छोगेफिल से हेमोसाइनिन ([7७0०प४॥४॥) नामक ताम्रप्रधान-- 
अपेक्षाकृत जटिल द्रव्य--की उत्पत्ति हुईं। विकास की ग्रक्रिवा एक बार 
शुरू होने पर चलती रहती है, जत्रकि उसी जाति के दूसरे जीव ज्यों-केनत्यों 
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चने रहते हैं। इसका स्पष्टीकरण प्रारभिक जलीय वनस्पति और उच्चतर जीवों के 
सह-अस्तित्व से मिलता है, जो उच्चतर जीवों के विकास-आरभ को प्रृथ्वी के 
प्रथम युग में खींच ले जाता है। 

यह निश्चित है कि जीव-जगत्‌ का विकास वनस्ति के विकास से शीक्र 
हुआ। यदि वनस्पति जीव से पहले हुई और दोनों का उद्म एक है, तो 
ढोनों के बीच में कोई सम्बन्ध अवश्य होना चाहिए। यह एक दूसरी समत्या 
है, जिसमें प्राविकता के चलनकलन का उपयोग करना उचित न होगा। आदि 
युग में कुछ मछलियों के शरोर पर हड्डियों का रक्षात्मक दोचा होता था। कुछ 
में वायु से सास लेने के अंग भी होते थे, इनमे गुर्दे, हृदय आदि पाया जाता 
था। उनमें और आजकल के जीवों की कार्येविधि में मौलिक समता पायी जाती 
है। यह घटना ३००० लाख वर्ष पूर्व की है, उस युग में जमीन पर न तो 
कोई जीव था और न वनस्पति। 

जमीन पर उगने वाला पहला पौधा कनाडा के गेस्पे प्रायद्वीप में पाया 
गया। एक फुट ऊँचा और विना पत्तियावाला यह पौधा बहुत ही निम्न कोटि 
का है। सर जान विलियम डासन ने इसकी खोज अस्सी वर्ष पहले की थी 
और इसका नाम नंगा पौधा (?जञ००॥9००) स्खा। कोर्नरोनिफेस्सफ्रोरा 
नाम का सुन्दर वृक्ष केवल पचहत्तर अथवा सौ हजार लाख वर्ष बाद पैठा हुआ 
था। यह सुन्दर पत्तों वाला पौधा तीस फीट की ऊँचाई का था। एक दूसरे 
प्रकार का पेड़ शाखाओं और पत्तियों समेत तीस फीट से अधिक ऊँचा होता 
था। ये बड़े-बड़े जंगल, जिन्होंने बहुत समय पूर्व सूबशक्ति को केन्द्रीमूत 
किया था, अब हम कोयले की खानों के रूप में मिलते हैँ, जिनके ऊपर 
लगमग समस्त आधुनिक उद्योग (कल-कारखाने) जीवित हैँ। अन्त में हम 
कोनीफेरा जाति के बृक्षों को पाते हैं, जिनका हमारे जंगलों मे एक महत्वपूर्ण 
स्थान है। ये नुकीली सुईदार पत्तियों वाले होते हैं, जो अपने युग के वंशज 
हैं और जिनके बाद से ही रीढ़ वाले जीवो का युग आरम्भ होता है | 

रह है ं 

आजकल विकासवादी न होना प्रायः असमव-सा है। आज का मनुष्य 
प्रारंभिक जीव के विकास-क्रम का फल समझता जा सकता है, लेकिन इसका 
मतलब यह नहीं कि अमुक जीव मनुष्य के पुरखे थे। इसका हमारे पास कोई 
प्रमाण नहीं। कोई यह विश्वास नहीं करता कि मनुष्य का विकास वनमानुप्र से 
हुआ है। फिर भी यह तथ्य ठीक है कि समी जीवित पदार्थों का एक ही उद्गम 
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होगा। संभव है, प्रारंभिक विकास ऐसे जीवित पढार्थों का हुआ हो, बिनमें 
अवीबित पदाथ की विशेषताएँ हैं] इस अंतिम मानवता से इस प्रश्न का कोई 
उत्तर नहीं मिलता, कि किस प्रकार जीवित पदार्थ उत्पन्न हुआ। इसमे पूर्व विकास 
को स्वीकार करने में कोई आपत्ति नहीं, जिससे यह जीवित पदार्थ उत्पन्न हुआ | 
छुत प्राणिशात्र (?2९००४००४५) से हमें विकास को समझने में सहायता 
मिलती है, इससे अधिक हमें आशा भी नहीं करनी चाहिए। किस अवध्या 
में पथराई अस्थियां लाखों वर्षों तक सुरक्षित रहती हैँ, यह हम नहीं जानते। 
पेशियों और अंग किस प्रकार वने रहते है, इसका भी हमे ज्ञान नहीं। 
वायु, प्रकाश और आइद्रंता में अस्थियों गल जाती हैं। असाधारण सयोग से 
यदि कोई ग्राणी ब्व जाय, तो धाठु पद्मर्थों के कारण उसकी रक्षा हो जाती है 
आऔर उसकी शरीरस्‍्चना तथा अन्दरुनी अंगो का पता लग जाता है। चूना 
मिले पानी के प्रभाव से पथराना भी महत्त्वपूर्ण है | फ्रान्स में केज़ान (0६2०॥॥0०) 
के समीप ४० लाख वर्ष पूर्व के पथराये फूल और कीड़े पाये गये हैं। अम्बर 
(४775०) के साथ कीड़ो के मिल जाने से ही उनकी पूरों सुरक्षा हो सकी। 
दो करोड़ वर्ष पूर्व के जंगलों की महत्वपूर्ण तहँ पायी गयी हैं। इनमे रहने वाले 
कीड़े पथराई अवस्था में पूर्णहप से सुरक्षित रहे और उनका किसी प्रकार का 
नुकसान नहीं हुआ। 

प्राचीन युग की तलछुट अब तक महासागरों के नीचे सुरक्षित है, जहाँ किसी 
का प्रवेश संभव नहीं। खानो की खुदाई करते समय कभी-कभी बड़ी आश्चर्य- 
जनक खोज हाथ लग जाती है) उदाहरणस्वरूप, वेल्निवम की खान में कई सो 
गज नीचे एक विश्ञेप॒ प्रकार की २३ छिपकलियों मिली हैं) लेकिन इस तरह 
के संयोग कम ही होते हैं। उक्त कथन पशुओ द्वारा छोड़े गये पदचिन्हों के बारे 
में मी सही है। कुछ चिन्ह तो बावन ईंच लम्ब हैं, इसीसे हम उन पशुओं की 
कल्पना कर सकते है, जिनके ये पठचिन्ह रहे होगे। कुछ चिन्ह तो बंड़े विचित्र 
हैं। दर्व के प्रकाश में देखने पर ये विलकुल तुरन्त के मालूम होते हैं और 
ऐसा प्रमाव छोड़ते हैं जैसा कि फ्रेम में मढ़े हुए, हड्डी के ढांचे भी नहीं 
छोड़ते | हम सोचने लगते हैं कि ये विकराल जीव १० करोड़ वर्ष पहले यहाँ 
चिचरण करते थे, या वह कल की बात है। ु 

लुप्त प्राणिशान्न द्वाग प्रस्धुत तथ्यों पर हमें गंभीग्तापृवक विचार करना 
चाहिए. मुख्यतः जश्कि हम विकास के दोंचे की रूपरेखा को निश्चित करना 
चाहते हैं। सामग्री बड़ी अथूरों ओर छिल्न-मिन्न है। हम पथराई हड्डियों के 
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रूप में केवल उन्हीं प्राणियों के पाने की आशा कर सकते हैं, जो अधिक संख्या 
में और विस्तृत क्षेत्र में उपस्थित थे। सक्रमगकालीन रूपों को हम नहीं पा 
सकते | सयोगवश हम अमुक जाति के किसी व्यक्ति अथवा प्रतिनिधि को मले 
ही पा सकते हैं। इसका उदाहरण आज मिलता है। हटेरिण नामक छिपकली दो 
फीट लग्वी मिलती है, जो रीढ़ वाले जीवो के विकास-क्रम में पॉचवी हैं। 
इसका युग १० करोड़ वर्ष पूर्व था। न्यूजीलेड के उत्तरी द्वीपों में ग्ह मिलती 
है। अद्भुत सवोग से यह हमारे युग तक बची रही। इसके माथे पर तीसरा नेत्र 
पाया जाता है। यदि इन पहाड़ी द्वीपों की खोज न हुई होती, तो हम यही 
निर्णेय करते कि यह विशेष डीव ज्यूरसिक (उण्यःआं०) काल में ही समाप्त हो 
चुका था। 


अध्याय-६ 
पथराई अस्पथियों द्वारा प्रस्तुत समस्याएँ। 


साधारण व्यक्ति के लिए. उच्चतर प्राणियों की शरोर-स्चना चडी बटिल 
लगती है। जहाँ तक विकास का सम्बन्ध है, एक जीवात्मक कोप से शारौरिक 
परिवर्तन बढ़ा ही विचित्र ओर जानकारी देने वाला है। 

एक़ जीव-शाछी के लिए, जो प्रकृति का सही निरीक्षण करना जानता है, 
अक्षति सगैव ही आश्रय का मंडार है। अरकृति किसी सी जटिल समत्याओ के 
चहुत से हल करती है और लाखों वर्षों के प्रथन्‍न के चाद्‌ उनमे से स्थिर रह 
जानेवाले अप्ठतम हल को पसन्द कर लेती है। विकास के इस समत्त युग में 
अंगों की स्वना होती हैं, और उनमे सुधार होता है, जिउ्का उद्देश्य व्यक्ति के 
अपने वातावरण में अधिकाधिक स्वतंत्रता देना होता है| 

एक जीवकोप वाले शरोर में पाचन-प्रणाली, मस्तिष्क-संस्थान, प्रारंभिक 
मस्तिष्क-संस्थान और मलत्वाग के अंग मिलते हैं] इस मौलिक समस्या का 
सप्ताधान अ्र्नति ने एक दीवकोष जले शरोरों मे किंग और आगे दलकर दद्दी 
समाधान अपने उच्चतर रूप में जब्लि एवं परिवर्तित जीवकीपो वाले शरीर मे 
भी पाया जाता है। 

अपने वातावरण की अपेक्षा कोई परिषक्तत तप व्दि उच्चतर नहीं सिद्ध 
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होता, तो वह जाति धीरे-धीरे समाप्त हो जाती है। लगमग ५० करोड़ वर्ष 
पहले कैम्ब्रियन युग के अन्त में अथवा कुछ पहले विकास-प्रक्रिया की चहुत-सी 
संभावनाएँ थीं ओर मिसके फलस्वरूप अत्यन्त जटिल जीवों की उत्पत्ति हुई। 
उनकी शारोरीक क्रियाएँ वर्तमान प्राणियों के ही समान थीं। 
विकास-गति उत्तरोत्तर उच्चतर समाधान की ओर रही, मानो प्रकृति को 
अपनी स्वनाओ से सतोप नहीं हुआ। प्रकृति ने अनेकों प्रवत्न किये। कई 
जातियों पूर्णरूपेण एथ्वीतल से छत्त हो गयीं, मानों उनमे ढोप था और 
प्रकृति ने उन्हें स्वकर भारी भूल की थी। लुप्त आ्रणिशात्र की दृष्टि से पशु- 
विकास-जगत्‌ में बहुत से मायों का परत्पर सम्बन्ध विच्छिन्न हैं। रीढ़ वाले 
जीवों और पक्षियों के सम्बन्ध मं हम किसी वास्तविक सम्बन्ध को नहीं जोड़ते। 
सम्बन्ध से हमारा तात्पये, दो जातियो के वीच के सक्रमणकालीन अवस्था, 
जैसे रीढ वाले जीव और पक्षी का प्रतिनिधित्व करने वाली जाति, से है। यदि 
किसी जीव मे परस्पर सम्बन्धित किन्ही दो विभिन्न जातियो की दोनो विशेषताएँ: 
मिलती हैं, तो इतने ही मात्र से वह दोनों के वीच सम्बन्ध नहीं माना जा 
सकता, जब तक वीच की स्थिति नहीं मिलती । यही बात स्थिर तापमान वाले 
पक्षियों के सम्बन्ध में है। यह वातावरण की दासता से मुक्ति पाना है। ओे्ठ 
निर्माण-कार्य में दोपमुक्त विशेषतायें नहीं ठहर सकती। आज भी विकास की 
एक जटिल समस्या है। स्तनधारी जीत्रों के अत्तित्व मे आने के पूर्व एक और 
रहस्थमयी समस्या है, कीड़ो (&7/7707०05) आदि डन्तुओ का उत्पन्न होना | 
इनकी पेशियों अंगो के अन्दर पायी जाती हैं, जो स्वयं सुरक्षित होती है और 
उनके अंगों के जोड़ बड़े ही जटिल एवं यान्त्रिक दृष्टि से संतोषजनक होते हैं। 
प्रकृति के इस समाधान में उसकी यांत्रिक बुद्धि-शक्ति, हम इन कीड़ो की 
दैड़भाग की परीक्षा करने मे जान सकते हैं| दूसरा समाधान आन्तरिक अस्थियों 
का ढॉँचा है, जिसको बनने में बहुत बड़ा समब लगा है। मछलियों में भी 
यह ढॉँचा पाया जाता हैं। सिलाची नामक मछली में यह ढोॉँचा नहीं पाया 
जाता। इसका काल २० करोड़ वर्य पूर्व हें। 
हमारे दृष्टिकोण से पीठ की रीढ़ वाले ग्राणी का मूल्य जीव-जगत्‌ में सब्रसे 
अधिक है, जिसकी व्याख्या अमी तक नहीं हो तकी। काफी समब तक यह 
धारणा थी कि इनके पूर्चज और इनका उद्वम आजकल पायी जानेवाली एम- 
फिओोक्सस (»77790509) नामक भादिकालीन मछली थी। दूसरे सिद्धात 
के अनुसार इनका उद्गम समुद्र में पायी जानेवाली वे मछलियों थीं, गिनके 
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सिर के चारों ओर सुरक्षा के लिए हड्डियों की थाली-सी होती थी। अमेरिका- 
निवासी लुसजीवशास्री डा. डब्ल्यू. के. ग्रेगरी ने इसका समन किया है। 
बतंमान समय मे पायी जाने वाली एमफिओक्सस मछली को दे परिवर्तित रुप 
मानते हैं) पथराई हड्डियों के दृष्टिकोण से अनुमान होता है कि जमीन पर रहने 
वाले रीद की हड्डी वाले जीव, समुद्री रोठधारी जीवों से पहले हो चुके थे। 
कारत्रोनिक युग के प्रारम में हम ऐसे जीव-समूह की पाते हैं, जो पानी और 
जमीन, दोनो पर ही रहते थे। इनमें से कुछ चत॒ष्पाद थे और कुछ, अंगविहीन 
सॉप जैसे। कुछ ऐसे भी थे जिनकी खोपडी की हड्डी तीन फीट तक होती थी। 
इन जीवों की विभिन्नता अनेक पूर्वजों की ओर सकेत करती है। पश्चात्‌- 
डेत्रोनियन युग के जो पदचिन्ह पाये गये हैं, वे इस बात का समर्थन करते हैं, 
कि मछली और मेढक जाति के जीवों का आइि पूर्वज एक ही था। वह कौन 
था १ यह हम नहीं जानने। 

जल-थल-बासी जीव आरभ में जलवासी ही होते हैं, किन्तु बड़े होने पर 
वे जमीन पर भी रहने लगते है। रेंगने वाले प्राणी केवल थल-वासी ही होते 
हैं। आकाश में उड़ने वाले पक्षियों के लिए एक ऐसे यन्त्र की आवश्यकता 
होती है, जिससे वे वायु मे साँस ले सके। इस प्रमति का इतिहास रहत्यमय 
है। हम ऐसी कल्पना कर सकते थे कि डेवोनियन युग की कुछ मछलियों वायु 
और जल दोनो में सास लेती रही होंगी, किन्तु चात ऐसी नहीं है; वर्योकि 
दक्षिण अमेरिका में इनकी कुछ जातियाँ अब भी पायी जाती हैं। 

विकास की दृष्टि से किन्हीं अंगों की जख्लिताय॑ प्रगति की सूचक नहीं। 
प्रकृति के इल बडे विचित्र होते हैं। आदियुग के रीढ़ वाले प्राणियों म नेत्रों 
की संख्या, स्थिति और विकास विचित्र है। कीड़ों में ($700005) 
साधारण नेत्रों के अतिरिक्त वो और नेत्र होते थे। कुछ मछलियों के चार 
ऑखे होती थीं, दो पानी के अन्दर देखने के लिए. और दो पानी के ऊपर। 
इस जट्लिता का विक्रास नहीं हुआ। कुछ रेंगनेवाले भाणियों की तीसरी 
ऑओँख उनकी खोपड़ी के ऊपर होती थी। इसका भी आगे विकास नहीं हुआ। 
देखने का प्रमुख यन्त्र-नेत्र-तों बना रहा, लेकिन उसके समाधानों का रूप 
बदलता रहा । विकास के प्रत्येक परिवर्तन का कारण कोई उद्देश्य था और 
मानों वही उद्देश्य विकास का कारण एवं विकास की प्रेणा था। वे समस्त 
प्रवत्न, जो इस उद्देश्य की ओर अग्नतर नहीं होते थे, या तो अधूरे रह गये 
अथवा समाप्त हो गये। जल-थल-वासी जीव एक दूसरी समस्या उत्पन्न करते 
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हैं। उनके वंशन मेंढक और छिपकली हँ। बिना पूंछुके (870४) और 
पूंछुवाले (0४704) ये जीव कार्वोनीफेर्स युग के पुच्छुल प्राणियों के बंशज 
नहीं हैं) यदि इनका सम्बन्ध आदिकालीन मछली जाति से है, तो वह मछली 
कौन-सी थी! और उसके बाद किन परिवर्तनो द्वारा मेंढकों का विकास हुआ! 
इसकी खोज नहीं की जा सकती। उत्तर कार्वोनीफेर्स युग में हम प्रथम 
बार रेंगनेवाले प्राणियों को पाते हैं। और, उसके बाद समस्त दूसरे युग में 
पृथ्वी के मीठे पानी तथा समुद्र में उनका एकछुत्र राज्य था। इनकी तीनो 
जातियों का विकास अकस्मात्‌ हुआ और उनका सम्बन्ध किसी भी पूर्व 
धलचर वासी से नहीं लगता। यही चात कछुओ के सम्बन्ध में भी कही 
जा सकती है| 

ऊपर के वाक्य में समस्या का महत्व दर्शाने के लिए हमने “अकत्मात्‌! 
शब्द पर ज्ञोर दिया है। कछुओं के अस्थिदाल का निर्माण शीघ्रता से हुआ, 
इसकी कोई कल्पना नहीं करता। इसके पूर्व की सक्रमणकालीन अवस्थाएँ 
अवश्य होनी चाहिए, लेकिन हमारे पास इस सम्बन्ध में कोई प्रमाण नहीं। 
इसी प्रकार २००० लाख वर्ष पूर्व प्रथम स्तनधघारी प्राणियों का अस्तित्व 
“अकस्मात्‌? हुआ। वे कहाँ से आये! निश्चय ही उनका विकास रेंगने वाले 
प्राणियों से नहीं हो सकता था? वे स्व॒य॑ विकास-अवस्था में थे। जल-थल- 
वासी जीवो से भी उनका विकास नहीं हो सकता और मछलियों से भी नहीं। 
कुछ लुप्त-प्राणिशाद्वियों का विश्वास है कि उनका सम्बन्ध “ट्रिटीलोइन ? 
जाति के जीबों की माध्यमिक अवस्था से प्रतीत होता है, जिसमे रेंगनेवाले 
ओऔर स्तनधारी दोनो जीवों की विशेषतायें थीं। कोई निश्चित निर्णय देने के 

इले हमें इस सम्बन्ध में नयी खोजों की प्रतीक्षा करनी होगी। 

यह कथन उचित नहीं कि १००० लाख वर्ष में बहुत कुछ हो सकता है। 
किसी भी घटना का प्रारंभ अवश्य होता है, मले ही वह सृक्ष्म हो। संयोग- 
वश एक अथवा अनेक प्रारंभ समव हैं। उदाहरण के लिए यदि पंख के रूप 
में आ जाने की क्षमता रखने वाला कोई प्रारंभ विद्यमान्‌ होता है, तो 
अन्ततोगत्वा वह पंख के रूप में विकसित होगा ही। यह दूसरा प्रश्न है कि 
उसका सम्बन्ध कीड़ो से, रुगनेवाले प्राणियों से, पक्षियों से अथवा स्तनथारी 
लीवों से हो। १००० लाख वर्षों मे रेंगनेवाले प्राणियों से स्तनधारी जीवो का 
विकास हुआ। पहले वे नलिका के आकर के कुछ इंच लम्बे थे। कुछ कीड़े 
खाते थे, दूसरे नुकीले दातों वाले थे और मॉल पर गुजारा करते थे। कुछ 

जद 


भीमकाय लम्बाकार सपे के समान अत्सी टन वजन तक के होते थे, जो अपने 
पैरों के नीचे दर्जनों जीवों को विना जाने कुचल डालते थे। उस समय कौन 
कल्पना कर सकता था कि ये ही भविष्य के निमाता हूँ। उनका स्थिर तापमान, 
अपेक्षाक्त अधिक विकसित मस्तिष्क तथा प्रननन-विधि एक महलपूर्ण 
विकास था। लगमग ५०० लाख वर्ष पहले मगर जाति के इन मीमकाव 
प्राणियों का पृथ्वीतल से अक्स्मात्‌ लोप हो गया और उनके स्थान पर 
स्तनधारी जीवों का विकास हुआ, जो अपने विकसित अवस्था मे हमारे युग 
तक चल रहा है। 

उत्तर कार्वोनीफेर्स युग में रेंगनेवाले प्राणियों का उदय, जल-थल-बासी 
प्राणियों का पतन तथा विभिन्न प्रकार के कीव्जन्तु आदि को हम पाते हैं। अभी 
तक लगभग एक हजार जातियों का वर्गीकरण हो छुका है, लेकिन उनके भूत का 
कोई पता नहीं। सभव है उनका विकास किसी सामान्य उह्म से हुआ हो, तो 
भी हम यह नहीं जानते कि उनका विकास कब्र हुआ। उनमें से छुछ ऐसे जीव 
थे, जिनके पंख अछाइस इंच तक लम्बे ये) उनका उडना बड़ा ही भद्दा रहा 
होगा। यह स्थिति ३२०० अथवा ४०० लाख वर्ष एवं थी। 

उस समय प्रथ्वीतल पर एक विचित्र प्कार की मोदी वनस्पति पायी जाती 
थी। वायुमंडल में आता थी और दम घोटनेवाला-सा वातावरण था। आठमान 
में इतने घने और काले बादल छाये रहते थे कि सूरज लगमग कमी नहीं 
दिखाई देता था। कमी-कसी बरसात होती और घना कुहरा छा जाता था। 
भयानक तूफान निरत्तर आते रहते। पृथ्वी पर ज्वालामुखियों की आग ब्रसती 
थी। भस्म कर देने वाला लावा और जलती हुईं गरम चट्टानें इलदलमय 
जमीन पर गिरती, जिठसे भाप ही भाप उत्पन्न होती) घने काले जंगल डन्दुओ 
और याणियों से घिरे होते; पखवाले चड़ें-ब्डे साप होते। ज्वालामुखियों का 
लावा समतल ओऔर घास्यों में फैल जाता। मैंदानों या धाव्यों मे एक भी 
फूल न था। इस घोर दुखढायी अवध्या के बाद पूर्ण शातिकाल आवा, जो 
१३०० लाख वर्षा से भी अधिक रहा इस काल में न भूकम्प होते थे और 
न ज्वालामुखी फूटते थे। फिर सी पृथ्वी स्थिर नहीं थी; कहीं वह ऊपर उठ 
जाती और कही नीचे घंस जाती। कहीं समुद्र चहुत आगे बढ़ जाता और कहीं 
पीछे हट जाता, जिससे दलठल हो जाती और थाद में सूलने से नमक को 
चट्टानें बन जातीं। फिर भी ये कार्य चहुत मंदगति से और प्रगतिपथ पर हो 
रहे ये। इनसे सर्वव्यापी शाति को कोई क्षति नहीं पहुँची। उलबाबु मंद था। 


श्ज 


श्रुववर्ती क्षेत्रों के अतिरिक्त ऋतुयें होती ही नहीं थीं। सब जगह तापमान 
लगमग एक-सा था, जैसा कि आजकल दक्षिणी समुद्रो में स्थित दीपों में 
पाया जाता है। 

संभवतः यह वह काल था, जिसमें कीट-पतंगों की विचिन्न प्रद्नत्तियों का विकास 
हुआ। नुकीले पत्तों वाले इश्लों का स्थान अब पाये जाने वाले इश्ष ले रहे थे। 
उसके बाद विभिन्न प्रकार के पत्तो और फूलों वाले वक्ष विकसित हुए।। वनस्पति 
के इस परिवतेन ने कीट-पतंगो को भी प्रभावित किया। ऋतुओं के अमाव में 
और कठोर शीत में उनका जीवन चलता रहा। वे अपने बच्चों की देखभाल 
करते और अनुभव प्रात करते रहे। उनकी गतिविधि केवल कुछ संकेतों मे 
सीमित थी। वही संकेत आदत के रूप में आये और समान आदतो के फल- 
स्वरूप उनके मस्तिष्क का विकास हुआ, जो वंशानुगत रूप में प्रवाहित होता 
रहा। हिमालय, आल्पूस आदि पवेत बनने के काल में जव शीत आरंभ हुआ, तो 
वे अलग-अलग बट गये, लेकिन लाखो वर्षों में निर्मित अपनी विशेषताओं को 
नहीं छोड़ा | कीट-पतंगों का कार्यव्यापार पहले की ही मोंति चलता रहा। जन्म 
से ही वे सव कुछ सीख लेते थे, शायद उन्हें पता होता था कि उनकी आयु 
बहुत थोड़ी है। 

संक्षेप में, प्रत्येक समूह, %ृंखला अथवा वंश अकम्मात्‌ उत्पन्न हुआ, जिसका 
अपने मूल पूर्वजों से कोई सम्बन्ध नहीं जुड़ता। हमें न तो कोई सक्रमणकालीन 
रूप ही मिलते हैँ और न सामान्यतया प्रमाणित रूप से हम किसी नये समूह का 
प्राचीन समूह से सम्बन्ध ही जोड़ पाते हैं; इसलिए समस्या यह है कि वह परि- 
पतन न्यूनाधिक अकम्मात्‌ हुआ अथवा क्रमशः जैसा कि हम देख चुके हे, 
प्रायिकता से यह स्पष्ट हो जाता है कि वही समूह पथराई अस्थियों के रूप में 
पाया जा सकता है, जो बहुत समय तक विकसित होते रहें और अधिक सख्या 
में हो, इसलिए, यदि हम किसी का उद्गम नहीं खोज पाते तो आश्चर्य की 
च्रात नहीं । इन कारणो से हम एक ही निर्णय पर पहुँचते हैं, जिसपर विचार 
नहीं किया गया। वह कारण यह है कि--सक्रमणकालीन रूप स्थिर नहीं होते; 
उनका विकास अधिक सख्या में नही होता और उनका प्रसार नहीं होता | 
उनका एक कार्य और भी है। प्रत्येक वस्त एक उद्देश्यपूर्ति के लिए उत्पन्न होती 
है। अपने विकास में, उत्तरोत्तर उच्चतर अवस्था प्रात करती चलती है। 
सक्रमणकालीन अवस्था का मदचत््व इतना ही है कि वह अगले विकास की अवस्था 

सहायक ह#ने | 

पट 


विकास की मुख्य सम्रस्थाओ पर विचार करना आवश्यक था, क्योंकि मनो- 
बैज्ञानिक स्तर पर मनुष्य के विकास का अध्ययन करने सें सुविधा होगी। इस 
विकास को हम सामान्य विकास-प्रक्रिया से जोंडगे और उन्हीं पहलुओं की 
व्याख्या करेंगे, जिन्हें हम देख चुके हैं। समस्या को समझने के लिए पाठकों के 
सामने तथ्यों को रखना हमारे लिए आवश्यक था। 


अध्याय---७9 
विकास का महच्च और उसकी प्राक्रिया । 


विकास को एक उदाहरण के द्वारा अच्छी तरह समझा जा सकता है। मान 
लीबिए, पर्चत के ऊपर एक सरोवर है, जिसमें से विभिन्न दिशाओं में विभिन्न 
धाराएँ फूटती हैं। मार्ग में आनेवाली वाधाओं--पत्थर, पेड, नाली आदि--- 
पर ही इन धाराओं का प्रवाह-मार्ग निर्मर होता है।शुदत्वाकर्पण के कारण समस्त 
घाराओं का जल दाल की ओर बहता है। कुछ धाराएँ मिलकर बड़ी बन जाती 
हैँ। कुछ पत्थरों की चद्चनों और दलदल में खो जाती हैं। कुछ धाराएँ तालात 
बनाकर ही झुक जाती हैं। चट्टानों के बीच में आनेवाली घाराओं से झरने 
बन जाते हैं। विभिन्न वाधाओं का सामना करने के कारण वे धाराएँ विमिन्न 
रूप प्रहण करती हैं और एक दूसरे से नहीं मिलती; फिर भी थे एक ही 
शक्ति और एक ही आवश्यकता से ग्रेरित होकर पहाड की तलहटी की ओर 
चहती हैं। 

उक्त उदाहरण और विकास की जटिल प्रक्रिया को हम समान नहीं कहते। 
हमारा आशय इतना ही है कि पाठक उस मौलिक कारण को समझे, जो उदच्त 
धाराओं के सम्बन्ध में गुरुत्वशक्ति है। इसी प्रकार समस्त परिवर्तेन और 
संक्रमणकालीन स्थितियों का कारण संयोग है। लेकिन जल की धाराएँ उन सत्र 
वाघाओ को पार करती हुई घाठी की ओर प्रवाहित दोती हैँ। अतः उनका 
उद्देश्य तो निश्चित था, लेकिन साधन नहीं | 

यदि हम विकास की किसी विशेष प्रक्रिया, जो किसी धारा के अध्ययन 
करने के समान ही है, की चज्माय विकास के मौलिक सत्य को समभने का 
प्रयत्न करें तो सकल्पवाद का आश्रय लिए बिना हम भव्क जायेंगे। जेता कि 


श्र 


हम कई चुके हं, केवल संयोग ही विकासात्मक घटना की व्याख्या नहीं 
कर सकता। 

विकास को स्वीकार करने के साथ-ताथ हमें यह अवश्य मानना होगा कि 
विश्व के प्रारंभ से ही विकास एक दिशा में उत्तरोत्तर प्रगति कर रहा है। यह 
आपति की जा सकती है कि समस्त परिवतनों में प्रगति नहीं पायी जाती। यह 
ठीक है, ओर इसीलिए तो हमने ऊपर के उदाहरण में गुरुत्व के समानान्तर 
संकल्पवाद की मान्यता पेश की, जिसके अनुसार विकास का निर्देशन हो रहा 
है। निस्सदेह इस प्रक्रिया मे सफलताएँ और विफलताएँ दोनों ही हैं। लक्ष्य 
की कह्यना कर लेने के बाद विकास के प्रारंभकाल से ही समत्त प्रयत्न की 
सफलता का निर्णय वातावरण करेगा। यदि कोई प्रयत्न गलत है, उद्देश्य की 
पूर्ति नहीं करता, तो निस्सदेह वह प्रमुख प्रवाह से कटकर अलग जा पड़ेगा और 
उसका अस्तित्व ही कालान्तर म समात्त हो जायगा। जातियो के भविष्य का प्रश्न 
गौग है। प्रत्येक जाति सम्पूर्ण विकास की एक <ंखला है। अनुकूल बनना और 
प्राकृतिक चुनाव विक्रास नहीं कहलाते। प्राकतिक चुनाव अनुकूल बनने की 
प्रक्रिय॒ की अपेक्षा उद्देश्य से बहुत दूर रहता है, जो उद्देश्य सभी जातियो में 
पाया जाता है। 

इस मान्यता में और डार्विन की मान्यता में, कि योग्वतम व्यक्ति ही जीवित 
रहते हैं, कोई विशेष अन्तर नहीं; क्योंकि योग्यतम व्यक्ति ही परिवर्तित रुप में 
विकास को आग बढ़ाते चलते हैं। 

इस बात को और अधिक स्पष्ट करने की आवश्यकता है। पुराने सिद्धांत के 
विपरीत हम प्राणियों के शु्णों को किसी विशेष सिद्धांत से नहीं जोड़ते; बल्कि 
यह मानकर चलते हैं कि भोतिक, रासाबनिक नियमों एवं सामान्य शारीरिक 
नियमों के अनुसार विभिन्न मार्गों से उद्देश्य की पूर्ति होनी चाहिए।। जीवधारियों 
के विपय मे प्रकृति ने सदा सयोग ओर गआविकता का सहारा लिया हैँं। मछली 
सेकड़ों-हनारों अंडे देती है; शायद वह जानती है कि जिन परिस्थितियों में वे 
रखे जाते हैं, उनमें ९० प्रतिशत नष्ट हो जायेंगे | 

यदि हम प्राणी के विकास और मनुष्य के मनोविज्ञान को समझना चाहते 
है, तो हम उनके शारीरिक कार्यो ओर विकासात्मक परिवर्तन को अलग-अलग 
नहीं समझ सकते । 

संक्षेप मे, विकास उत्तरोत्तर प्रगतिशील भौगोलिक घव्ना है, जो “अनुकूल 
चनने ! (ला मार्क), 'पाकृतिक छुनाव? (डार्विन), ओर 'अकत्मात्‌ परिवर्तन 
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(नोडिन-डेवेरो) के सयुक्त प्रक्रि| का फल है। विकास का प्रारम घूमिल 
पदार्थ से हुआ, जो जीवकोप-रहित था और उसका अन्त विचारशील मनुप्य मे 
हुआ, जिसके पास विवेक है) वह केवल उन्हीं ग्राग्ियों का प्रतिनिधित्व कर्ता 
है, जो सृष्टि के लक्ष्य की ओर अग्रसर हैं| विकास तभी सार्थक है, जब हम उसे 
सकव्पचाद से युक्त करते हैं। यदि हम इस सत्य को स्वीकार नहीं करते, तो 
प्राणियों में उत्पन्न नैतिक और आध्यात्मिक गुण एक रहस्व बनकर रह जाते है। 
इसलिए वुद्धिमत्ता यही हैं कि हम उस मान्यता को अपनाबयें, जो हमारो 
आवश्यकताओ को सतोष प्रदान करती है और आशा का द्वार खोलती है। 
उस मान्यता को अपनाने से क्या लाभ, जो कुछ बतलादी तो है ही नहीं, 
उच्य आशा के द्वार भी बन्द कर देती है! 
अनुकूल बनना, प्राकृतिक चुनाव, अकस्मात्‌ परिवर्तन वे पक्रियाएँ है, जो 
स्वयं प्रगतिशील नहीं। सही शब्दों मं ये सामान्य विकास के इतर कारणों 
को स्पष्ट नहीं करतीं। जिस प्रकार एक राज-भवन निर्माण का निर्णय नहीं 
करता, उसी प्रकार विकास की प्रक्तिया उसके अपने विकास-अगो दो स्पष्ट नहीं 
करती। भवन-निर्मांणकर्ता स्वय ही उस जट्लि प्रक्रिया का अंय है, मिसका 
नियन्त्र० मौतिक, रासायनिक, शारीरिक, मानवीय और सामाजिक नियम करते 
हूं। भवन से उसका सम्बन्ध केवल कन्नी (7०४०) के नाते है; और उसकी 
दृष्टि से तो वह स्वयं कन्नी (साधन) है। उसका व्यक्तिगत जीवन महत्वहीन है। 
भवन बनाने की इच्छा करने वाला विशप--मालिक--और निर्मोण-कर्ता केबल 
साधन मात्र हैं | यही बात विकास की प्रक्रिया के सम्बन्ध में सत्य है। प्रत्येक जीव 
विकास की प्रक्रिया में सहयोग तो देता है, लेकिन उनके अपने नियम विकात 
के सामान्य नियमों के अनुरूप नहीं होते । परमाणु जगत्‌ के नियम परमाणुओं 
के रासायनिक नियमो के विपरोत होते हँ। वह अनुमान कि अमुक सम्बन्ध की 
खोज किसी दिन हो जायगी, केवल घारणा मात्र है। 
मनुष्य को नैतिक मूल्यों की अपेक्षा विज्ञान से अधिक सतर्क रहना चाहिए, 
क्योंकि वैज्ञानिक अनुभव मनोवैज्ञानिक अनुभवों की अपेला बहुत कम समय के 
हैं। विज्ञान की प्रत्येक नयी खोज पुरानी धारणा को चदलने पर विवश करती है। 
विज्ञान के इतिहास में परमाणु सिद्धात, गति-सिद्धात, विद्यत्‌ का कणात्मक सिद्धात, 
ऊनो-प्रकाश, रेडियोघर्मीवता, सापेक्षवाद आदि कई कऋरान्तियों हो छुकी हैं, 
बिन्होंने हमारी घाणाओं में आनूल परिवतंन कर दिया है। विशन वा भविष्य 
सडैव ही नये सिद्धातो एवं खोजों पर निर्मर रहता है। पढाथ-विनान अभी दो 
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सो वर्ष का सी नहीं है, जतकि मानव-विज्ञान की आयु पांच हजार वष की है। 
मनोविज्ञान मिश्र सभ्यता के उदय-काल में ही विकसित हो चुका था। दो 
हजार छः सो वर्ष पूर्व ही दार्शनिकों ने मानव-विज्ञान की विशद्‌ विवेचना 
की थी, जिसकी पुष्टि आज होती है। इसलिए वैज्ञानिक मूल्यों की अपेक्षा 
नैतिक मूल्य अधिकाधिक ठोस हैं, यद्रपि हम उन्हें गणित की भाषा में व्यक्त 
नहीं कर सकते | 

विकास के नियम सहेत॒ुकी (7७९००१०४) हैं, जबकि प्रत्येक प्राणी में 
परिवर्तन उसके अपने वातावरण के अनुसार संठुलन की ओर प्रवाहित होता 
है। प्रत्येक अनुकूल बनने का परिवर्तन कुछ अंशों में संोग पर निर्भर करता है 
ओऔर कुछ शारोरिक नियमो पर। कुछ नियम भोतिक विज्ञान के ' केरनॉट- 
छासियस ? नियम के अपवाद हँ। 

अनुकूल बनना, प्राकृतिक चुनाव, अकस्मात्‌ परिवर्तन विकास की बड़ी ही 
जटिल प्रक्रिया, जैसे--वंशानुगत तत्त्वों के प्रदान की अमिव्यक्ति, मात्र है। ये 
प्रक्रियाएँ, दूसरी निर्देशन-व्यवस्था के अनुसार आधारभूत विकास की अभिव्यक्ति 
हूँ। प्राणियों में अनुकूल बनने के सभी परिणाम विचित्र हो सकते हैँ, लेकिन 
यह निश्चित नहीं, जेसाकि अब तक यह मत था कि वें ज्यॉ-के-त्यों बने 
रहेंगे। यदि वे बने भी रहते हैं, तो विभिन्न रूप में, सामान्य विकास के पूरक 
बनकर | संकल्पवादियों ने सत्रसे बड़ी गलती यह की कि उन्होंने अपने को 
जातियों तक ही सीमित रखा ओर मुख्य विकास-प्रवाह को आँखों से ओभल 
कर दिया। 

विकास और विकास की प्रक्रिया में ठीक वैसा ही अन्तर है--जैसा कि एक 
सैनिक के शरीर में घाव होने की क्रिया और उसके बावजूद भी निरतर लड़ते 
रहने की प्रवृत्ति में। 

अनुकूल बनने की कसीटी उसकी उपयोगिता है। विभिन्न जातियों में यह 
सीमित रहती है। एक बार विकास वी प्रक्रिया शुरू होने पर उसका कार्य 
निरंतर चला करता है। कभी-क्ी उसके परिणाम हानिकारक मी होते हैं। 
विकास की कसोटी स्वतंत्रता है। जीवन के प्रारंभ-काल से ही मनुप्य बनने तक 

यह प्रद्नत्ति पायी जाती है ! लीवों की इस प्रवृत्ति पर हम आगे विचार करेंगे। 

हेठसंकल्यवाद (7७०८शिशाआर) की मान्यता से विकास का सिद्धांत आगे 
बढ़ता है और चेतना के प्रादुमाव तक वह प्रेत शक्ति बना रह्य | उसके द्वाग 
ही जीव नेतिक और आध्यात्मिक दृष्टि से पूर्णता की ओर अश्नतर हो रहा है। 
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इस उद्देश्य की पूर्ति के लिए हेतुसंकल्यवाद की शक्ति अजीब जंगत्‌ पर 
अपना सीधा प्रभाव डालती है और उसमें गतिशीलता उत्पन्न होती है, जो 
जड़ पदार्थों मे संभव नहीं। 

मानव-विकास की शाखा दूसरी शाखाओं से प्रथम तो शारीरिक रूप में 
चेतना उत्पन्न होने तक अलग हुई, और दूसरे नैतिक आदर्शों की दृष्टि से मी 
बह ओऔरों से मिन्न हुईं। यह वह खाई है जो मनुष्य को पद्मुजगत्‌ से अलग 
करती है। 

मनुष्य से इतर जो दूसरे जीव प्रथ्वी पर रहते हैं, वे विकास की प्रक्रिया से 
पीछे छूट गये। कुछ अपेक्षाकृत स्थिर रूप ले चुके हैं, और कुछ अब भी 
परिवर्तन की मध्यम गति मे हैं, अथवा हासोन्मुख प्रक्रिया में हैं। समत्त जीव 
श्रेष्ठ रूप में अपने को अनुकूल बनाने का प्रयत्न करते हैं। यदि उनका प्रयत्न 
असफल रहता है अथवा वाह्य वातावरण में परिवर्तेन होता है, तो वे जीवन 
की आशा छोड़कर सघषे में लग जाते हैं। 

मौतिक, रासायनिक एवं शारोरिक दृष्टि से प्रत्येक्ष जीव स्वयं को अनुकूल 
बनाने में लगा रहता है। यह प्रवृत्ति, अजीव जगत्‌ की मोति, संतुलन अवस्था 
की अमिव्यक्ति है। अजीव जगत में भी शक्तियों की असतुलन-अवस्था 
सठुलन की ओर प्रवाहित होती हैं । अपने वातावरण की अपेक्षा जीवों की 
प्रवृत्ति को इस भाषा अथवा किन्हीं चिन्हों में व्यक्त नहीं कर सकते, और इसमें 
भी संदेह है कि कभी ऐसा कर पायेंगे। 

व्यक्ति प्रायः विकसित नहीं होता, किन्तु अपने को अनुकूल बनाने के लिए, 
विवश होता है। इसके कारण वह समस्त जाति पर अपना प्रमाव डालता है। 
हजारों में से एक या कुछु ही (वह सी आवश्यक नहीं) अपने वो उच्चतर 
स्थिति में लाने में समर्थ हो पाते हैं। यदि वे परीक्षा में सफल होते हैं, तो 
जाति आये बढ़ जाती है। अकस्मात्‌ परिवर्तन के तत्व, अनुकूल बनने की 
प्रतत्ति और प्राकृतिक चुनाव के स्तरों से गुज़रता हुआ विकास आगे बढ़ता 
रहता है। सतुलन स्थापित होने के बाद ही प्राणी का विकासात्मक परिवर्तन रुक 
जाता है और उस समय तक रुका रहता है जत्र तक कि चाह्य परिस्थितियों में 
गम्भीर परिवर्तेन न हो जाब। अजीव पढदाथे-जगत्‌ में भी यह संतुलन-प्रक्रिया 
पायी जाती है और इसे गगित की भाषा में व्यक्त किया जा चुत है। यहाँ 
संतुलन की अवस्था उच्चतम ग्राविकता का रूप होती है (व्रोल्समान)। 

अनुकूल पूर्णता के प्रात्त होते ही प्राणियों में परिवर्तन की प्रक्रिया दकक 
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जाती है, जब तक कि गह्म परिस्थितियों में वाह्य परिवर्तेन नहीं होता। तब 
तदनुरूप पूतर संतुलन अवस्था के स्थान पर नये स्तर के अनुकूल बनने का 
प्रश्न ही नहीं उठता। इस प्रवाह मे हजारों शताब्दियों से असख्य शाखा- 
प्रशाखायें उन्पन्न हुईं और लुप्त हो गयीं। एथ्वी पर जीव का अस्तित्व आना 
ही एक श्रेष्टम अनुकूल बनने का परिणाम था। 

जीव के अकेले एक गुण ने कमी संठुलन अवस्था प्राप्त नहीं की; फिर भी 
वह जीवित रहा। इस परम्परा का अंतिम रूप मनुष्य हे। जैता कि लामार्क 
ओर उसके अनुयायियों का विश्वास है, पूर्ण रूप से अनुकूल बनना प्रकृति का 
ध्येय कमी नहीं था। यह एक साधन-मात्र मालूम देता है, जिससे असख्य 
प्रकार वाले व्यक्तियों का विकास हुआ। 

* प्रागू केम्ब्रियन ? युग के कीड़ोी में और आज के पाये जानेवाले कीड़ों मे 
अधिक भेद नहीं। उनकी अनुकूलता मनुष्य से भी ऊँची हैं। संठलन अवस्था 
प्रात्त कर लेने के बाद बाह्य वातावरण में न्यूनाधिक परिवर्तन होते रहने के 
बावजूद भी उनमें पिछले करोड़ो वर्षा से परिवर्तन नहीं हुआ | हों, इनकी एक 
जाति का विकास हुआ, क्शेक्ति उसमें असतुलन के कुछ शुग थे। उनके इस 
परिवर्तन को हम स्वनात्मक असतुलन कह सकते हँ। वेसे तो असंठुलनता 
स्वयं रचनात्मक नहीं; लेकिन वह विकास की एक प्रेरक शक्ति है। संभव है, 
£ प्राग-कैम्ब्रियन ? युग का यही जन्छु, जो अपेक्षाकृत कम पृर्ण है, इमारा आदि 
वंशज हो। 

इसलिए हम देखते हैं, कि जिस जीव का विकास होता है, वह वातावरण 
की अनुकूलता की दृष्टि से सर्वोत्तम नहीं हे। उसकी अनुकूलतम स्थिति ही 
उसके नाश का कारण बनती है। ऐसे जीवो का कार्य केबल न्यूनाधिक स्थिर जीवों 
को उत्पन्न करने का रहता है, जिनसे प्ृथ्वी भर जाती है। अनुकूलता और 
वेशानुगत विशेषतायें विकास में सहायक नहीं होतीं। इनका तो परिवर्तन 
होता ही है, चाहे सूध्म हो या विकराल या पीछे की ओर। ये जीवित 
पदार्थ के गुणविशेष हैं, जो सतुलन अवस्था एवं स्थिरता की ओर प्रवाहित 
होते है। 

पाठकों से पुनराव्त्ति की क्षमा मॉगते हुए हम एक बार फिर अपनी बातों 
पर जोर देना चाहते हैं:--कलुकूल वनने की प्रश्ृत्ति संतुलन अवस्था को 
जन्म देती ८, जो उसे ही हास की जोर ले जाती हैं, जबकि विकास पेवश 
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अनस्थिग्ता में होता है और पूर्ण अनुकूलता एवं स्थिरता की त्थिति उत्तन्न 
होते ही नष्ट हो जाता है। 

ऊपर हमने प्रथम उन कारणों को स्पष्ट किया, जिनके कारण जातियों मे 
परत्पर विरोध और विभिन्नता दिखाई देती है। दूसरी ओर हमने यह भी त्पट 
किया, कि पूर्णजझपेण सतुलन अवस्था एक आदश अनुकूलता है, जो उच्चतर 
प्राणियों के अतिरिक्त इतर प्राणियों में नाम-मात्र को ही मिलती है। कुछ 
आगियों में असंतुलन अवस्था आदवः धीरे-धीरे समात्त हो जाती है और वे 
समाप्त हो जाते हैं। अन्यथा यह समभना मुश्किल होता, कि प्राणिवर्ग पिछले 
लाखों वर्षों में किस प्रकार परिवर्तनशील वातावरण मे रहते आये। जातियों के 
निर्माग का शुण बहुत काल पहले समाप्त हो चुका है। केवल मनुष्य को छोडकर 
इतर प्राणिजगत्‌ में परिवर्तन शारीरिक विशेषताओ की ओर प्रवाहित हो रहा 
है। परिवर्तन के सम्बन्ध में उक्त दृष्टिकोण, लामार्क और डार्विन के विरोधों को 
समाप्त कर देता है। भौगोलिक परिवर्तन होते ही योग्वतम प्राणियों को उनका 
सामना करना पड़ता है। उनकी अष्ठता निर्थंक, दुखदायी अथवा हानिकारक 
रूपों में बदल जाती है। अज्ुदूल बनसे की प्रद्धृत्ति इस विरोध को सम करने 
में लग जाती है और प्राकृतिक चुनाव उन्हें समाप्त करने का काये झुरू कर 
देता हे, जिनकी उसने पहले रक्षा की थी। इन अवस्थाओ भें भनुकूलता 
प्रगतिशील नहीं होती, वल्कि रक्षात्मक रूप ले लेती है। विकास के प्रवाह में 
यह अत्यन्त स्वाभाविक है। 

कभी-कभी ऐसा होता है कि पहले के परिवर्तन अपने वात्तावरम म॑ इतने 
महत्त्वपूर्ण हो चुके होते हैं, कि अनुकूलता और प्राकृतिक चुनाव की प्रक्रिया 
नये परित्र्तित वातावरण मे उन्हें बढल नहीं पाती) ऐसी स्थिति में धर्म-सक्ट 
पैदा हो जाता है, क्योकि प्राणियों को अनुकूल बनने के लिए. समय बहुत थोडा 
रहता है, और इस प्रकार पूर्व की विशेषताएँ खतरनाक बन जाती हैं। 
उदाहरण के लिए उत्तरी साइवेरिया के वारहसिंगे को ले। बर्फलि युग में वे 
ध्रुव के चर्फलि मैंदानों के विघ्तार के कारण चश्नहीन हन्ड़ा प्रदेशों की ओर बढ़ 
आये, जो दक्षिण के घने जगलों से बिरे थे। इन जंगलों म ब्रारहसिगों के सींग 
उनके प्राणलेवा तन गये और वे समाप्त द्वो गये। 

हेतुसकल्पवाद की दृष्टि से हज्मारो उपेक्षणीय घटनाओं ने से यह एफ़ साधारण 
बटना थी। उसका महत्व नगण्य है। ये ध्राणी विकास में कोई साथ नहीं खेते 
और केवल उस धार का प्रतिनिधित्व करते है, जो ऋहुत पहले विज्ासोन्द्रुस 
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धारा से अलग जा पड़ी थी। किठु विकासवाद के विरोधी बिकास के विपरीत 
उत्त बातों को उत्तरहीन तर्क मान लेते हैं। 

जत्र नयी परिस्थितियों प्राणियों के अस्तित्व के लिए. खतरा बन कर नहीं 
उपस्थित होतीं, और समय अधिक होता है, तो प्राणी धीरे-धीरे पूर्वकालीन 
अपनी कुछ शरीरगत विशेषताओं को त्यागने लगते हैं, उदाहरण के लिए, 
छुछूंदरों की नेत्रज्योति का कम होना और बहुत अधिक गहराई में रहने वाली 
मछलियों का अंधा होना। यदि अनुकूलता को स्वतंत्र छोड़ दिया जाय, तो वह 
विवेकहीन होकर कार्य करती है, ठीक उसी प्रकार, जैसे कि चालक-रहित 
वायुवान कुछ देर उड़ने के पश्चात्‌ अंत में धरती से टकराकर चूर-चूर हो 
जाता है। 

विकास निरंतर उपयोगी असमान अवस्था की खोज में रहता है, जो अपनी 
सक्रमणकालीन अवस्था मे कम अनुकूल जीवों का निर्माण करता है, लेकिन 
इनकी सख्या के कम होते हुए मी इनमें विकास के गुण अकसर पाये जाते हैं। 
“अकसर ! शब्द का उपयोग जानवूमकर किया गया है, क्योंकि कुछ संक्रमण- 
कालीन अवस्थाओं से किसी महत्त्वपूर्ण विकास में सहायता नहीं मिलती। इसी- 
लिए हमने कहा कि विकास, हजारों लाखों प्राणियों में, अकस्मात्‌ परिवर्तन- 
योग्य व्यक्तियों में अधिकाधिक स्वतंत्रता के लिए. उच्चतर स्तर पर होता है। 
यदि हम एक जीवकोप से अब तक के विकास को देखें तो जीवो में स्वतंत्रता की 
वृद्धि पायंगे--गति की स्वतेत्रता, वातावरण की स्वतंत्रता (माध्यम, तापमान, 
खाद्य इत्यादि), दूसरे प्राणियों द्वारा होनेवाले खतरे से ख्तंत्रता, चलने या 
खोदते समय हाथ चलाने की आवश्यकता से स्वतंत्रता, समय की स्वतंत्रता 
(भाषण और परम्परा के द्वार) और अन्त में चेतना की स्वतंत्रता । 

विकासोन्मुख रूप की स्थिति दूसरों की अपेक्षा बहुत कमर संतोषजनक होती 
है। कमी-कमी लाखों-करोड़ों वर्षों तक वह उसी अवस्था में पनपता रहता है, 
जब्रकि जीवों के दूसरे रूप सख्या और आकार में बढ़ते रहते हैं, जैसा कि हम 
दूसरे युग में स्तनथारी जीज्नों के साथ रेंगनेवाले जीवों की अत्यधिक संख्या 
के सम्बन्ध में कह छुके हैं। यद्यपि परिवर्तन, चुनाव और अनुकूलता से उनकी 
संख्या और आकार में इद्धि अवश्य हुई, फिर भी नवजात त्तनथारी नये वाता- 
वरणजन्य परिस्थितियों के अधिक अनुकूल ये। इसे एक संयोग बता कर इसका 
विरोध किया जा सकता है, किन्तु प्रश्न यह है कि यह संयोग दस हजार लाख 
वर्षों तक क्यों विकसित होता रहा, जिसके फलस्वरूप मस्तिप्कधारी मनुष्य 
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अस्तित्व में आया। हम कह चुके हूँ अनुकूलता राक्षसी जीवों को पैदा करती 
है और विकास मनुष्य को। मनुष्य ने सी अपने प्रयोगों द्वारा राक्षत ही पेट 
किये हैं। 

ग्राणियों के इतिहास में “मध्यस्थ? बड़ा खतरनाक शब्द है। यह कमी नहीं 
प्रमाणित हो सकता कि अमुक रूप ही वीच की वास्तविक कड़ी है। यह कमी- 
कभी ही समव है, लेकिन निश्चित नहीं। किसी भी अचस्था मे यह नहीं कहा 
जा सकता कि अमृक जीव अमुक जीव का सीधा वंशज है। मनुष्य का विकास 
बन्द्रों से नहीं हुआ। पथराई हड्डियों मं बहुत सी सक्रमणकालीन अवस्थायें 
वास्तव में अनुकूलता प्राप्त करने का असफल प्रयास हैं। आस्ट्रेलिया के उन 
विचित्र जानवरों का उदाहरण दिया जा सकता है, जो अंडे मी देते हैं और 
अपने बच्चों को स्तनपान मी कराते हैं। ये प्राणी केवल परीक्षण मात्र हैं। 
संयोग से इनके पूर्वज ऐसे वातावरण में पैदा हुए, दिसमें वे अपने को बिना 
परिवर्तित किये रह सकते थे। मुख्य थलीब भागों से अलग होकर वे उपढ़वों से 
रक्षित हो गये और उन्होंने विकास की उस अवस्था को प्राप्त किया जिसमे 
वे अपेक्षाक्षत स्थायी वातावरण में रह सकें। न्यूजीलैंड और आस्ट्रेलिया के 
पशु-प्राणियों मे अब॑भी प्राचीनतम विशेषताएँ पायी जाती हैं। न्यूजीलैंड 
पंखहदीन पक्षियों के लिए, प्रसिद है। कुछ तो बारह फीट तक की ऊँचाई 
के हैं। 

वास्तविक विकासोन्मुख शाखा बड़ी कोमल ओर दुर्चेल थी, जो अपने को पूरे 
तौर पर अनुकूल नहीं बना सकी। इसका विकास तो शीघ्र हुआ लेकिन वह फेल 
नहीं सका। ठंडे खून वाले प्राणियों से गरम खून बाले प्राणियों मे विकसित 
होने के लिए, वहुत बड़ी संख्या मे माध्यमिक प्राणियों की आवश्यक्षता थी। 
लेकिन इनकी सख्या इतनी थोडी थी, कि सवोग अपना कार्य नहीं कर सकता 
था। स्तनधारी प्राणीवर्ग मे घोड़ों के सम्बन्ध भे पांच हजार लाख वर्ष पूर्व से 
अब तक के रूप में विकसित होने के लिए हम छः माध्यमिक सक्रमगकालीन 
रूपों की जानकारी प्राप्त कर चुके हैं; प्रत्येक माध्यमिक रूप की उत्पत्ति अकस्मात्‌ 
हुई होगी। पथराई इड्डियों के अमाव में इन माध्यमिक रूपो के परस्पर सम्बन्धों 
को अमीतक स्थापित नहीं किया जा सका है। फिर भी उनका अस्तित्व अवश्य 
रहा होगा। जिस निरंतरता का हम संदेह करते हैँ, वह तथ्यों द्वारा कमी स्थापित 
नहीं की जा सकेगी। 

यह कोई बहुत बडी समस्या नहीं है। वास्तविक समत्याएँ जातियों के 
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इतिहास मे नहीं आतीं। उनका स्थान तो वर्गों के इतिहास मे है। विना किसी 
बिशेष प्रबत्न के हम एक जीवकोप वाले ग्राणी से जटिल जीवकोप वाले प्राणी, 
अमैथुनी से मैथुनी जीवों तक, ताम्रयुक्त वाले रक्त से लौहयुक्त रक्त के विकास 
की कल्पना कर सकते है | जैसा कि हम देख चुके हैँ कि जहाँ तक उनका 
सम्बंध विकास से है, यह परिवर्तन मौलिक है और यह परिवर्तन दीघंतम काल 
मे पृथ्वी के प्रारंभ में हुए थे। प्राणियों के परिवर्तन के सम्बन्ध में हमने एक 
समूह की चर्चा की। बहुत से वैज्ञानिकों ने केवल इन्हीं के अस्ति व को मानकर 
भूल की है। डार्विन ओर लामाकं के सफल सिद्धांता की इन्होने दुर्गंति कर 
डाली | इन सिद्धातों को खर की भाँति मोड़कर दीबकालीन परिवर्तनों से 
सम्बन्धित समस्याओं पर थोप दिया | हमे यह स्वीकार कर लेना चाहिये कि ये 
तरीके बहुत से तथ्यों की व्याख्या करने मे असमर्थ हैं। इसी कारण ये तथ्व 
रहस्य घने हैं ओर हमारे ज्ञान-विकास के मार्ग मं बाघक हैं| 

जीवन प्रारंभ होने के बाद से ही यदि हम अनुकूल बनने की प्रक्रिया 
(जिसे हम नहीं समऋते) की कल्पना करें, तो यह कह्य जा सकता है कि यह 
मौलिक परिवर्तन अकस्मात्‌ परिवर्तनशील जीवन से इतर जीवित पदार्थों को 
विकसित करने में प्रेरक रहा होगा। यदि ऐसा नहीं माना जाव, तो यह समझना 
मुश्किल होगा कि नयी विशेषताएँ वंशपरंपरा से किस प्रकार प्रात हुई। आज 
हमे यह स्वीकार करना पड़ता है, कि जब से प्राणियों ने देखना शुरू किया--चाहे 
कैसी ही अविकसित अवस्था रही हो--तमी से उनके नेत्रों में विकास और 
सुधार होना शुरू हो गया। यह कार्य नेत्र बनने के वाद ही संभव था। नेत्र 
बनने की प्रक्रिया में मस्तिष्क के जीवकोष का नेत्रेन्द्रिय केन्द्र से सम्बन्ध स्थापित 
होना आदि है। देखने की प्रक्रिया और चश्षु इन्द्रिय सम्बन्धी अंगों की व्याख्या 
हम दृष्टि के अमाव में नहीं कर सकते | प्रकाश के किसी अंग्र विशेष की भक्रिया 
आँखों के लेस, तारे और पीछे के पंदे आदि के निर्माण की व्याख्या नहीं कर 
सकती | इसी प्रकार पंखो का विकास तभी सभव था जब उनमे उड़ने की 
योग्वता आयी। यह कथन, कि प्राणियो के बार-बार पहाड़ो अथवा इक्षो से गिरने 
के कारण पंखो का विकास हुआ, मूल समस्या का समाधान नहीं करता। हम इस 
प्रक्रिया की तब तक कब्पना नहीं कर सकते, जब तक कि पंखो को दीर्बकालीन 
विकास का परिणाम न मान लें। लेकिन हम कव्पना ही कर सकते हैं, प्रमाण 
नहीं दे सकते। इस प्रकार सम्पूर्ण प्रक्रिया ही हमारी बुद्धि की पकड़ के बाहर 
हो जाती है। प्रकृति ने जीवों को उड़ने योग्य बनाने का प्रवत्न किया और बह 
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सफल हो गयी। समत्या का सतोषजनक समान पाने में उसे एक हजार लाख वर्ष 
लगे होंगे। समाधान विभिन्न होते हुए. मी महत्वपूर्ण ये। कीट-पतंग-जगत्‌ से 
भी सैकड़ों उदाहरण लिए, जा सकते हं। 

यदि हम हेतुसंकल्गबाद्‌ को विचार, इच्छा था उच्चतम घुद्धि के रूप मे 
मान कर चले, तो सथुक्त परिवतेन पर कुछ प्रकाश पड़ सकता है, जिसके फल- 
स्वरूप मनुष्य का उदय हुआ। जातियों मे किन्ही विशेष परिवर्तनों को मोतिक, 
रासायनिक एवं सयोग के आगे मानना असभव होगा। अन्त में असख्य पयत्नों 
के फलस्वरूप वनमानुष अस्तित्व में आया। उसके बाद न जाने कितनी माध्य- 
मिक अवस्थाओं से गुजरता हुआ पिल्ट्डाउन (2/60ज॥) मानव, जावा और 
पेकिंग (चीन प्रदेश) के विशालकाय वनमानुष अस्तित्व में आये। आदिमानव 
की अपेक्षा उनकी खोपड़ी का वडी शीघ्रता से विकास हुआ | कुछ लेखकों का मत 
है कि नेन्डरथल (प८४॥०८/॥४) मानव, पेकिंग-मानव का वशज है, जिसका 
उदय कई लाख वर्ष बाद यूरोप में हुआ। वास्तव में नेन्डरथल-मानव का उद्गम 
अमी तक अज्ञात है। समवतः उसका सम्बन्ध उस शाखा से है, जिसमें लंगूर, 
चिंपैंनी (एक प्रकार के वनमानुप) आते हैं। सामान्य उद्बम संभवतः इससे 
भी पुराना है। कुछ विद्वानों के मत में तृतीय युग के प्राणियों की प्रदृत्ति 
मनुष्यता की ओर अधिक पायी जाती है और उनका स्वना-आकार मानव-जाति 
के वर्तमान बनमानुप्रों के स्वना-आकारों से बहुत-कुछ मिलता-जुलता है। दूसरे 
विद्वानों का मत है कि आदिमानव के वशज्ञों का सम्बन्ध आलीगोसीन से था। 
सभवतः यही उद्गम रहा होगा, जिससे प्रशाखायें फूटी होंगी और जिसमें हम 
उस मानव को पाते हैं, जिसका काल चार सौ अथवा पंच सी लाख वे पूर्व 
था। कुछ लेखकों का विश्वास है कि यह उद्वम और मी प्राचीन है..... इस 
सत्य के बारे में कोई निश्चित जानकारी नहीं | 

पिथकेन्थोपस (९7९0४7/7707०७) का मस्तिष्क बडे चनमानुप से भारी 
है और उसका वजन मी तिगुना है। वनमानुप का उदय जावा द्वीप में हुआ, 
जो पेकिंग-सानव से कुछ समय पूर्व था। वे तनिक ऊ्ुके हुए और सीधे चलते 
हैं। विकास निरतर होता रहा । यह विकास केवल मनुप्य में होता रहा | इसके 
बाद उसका विकास पहले की अपेक्षा मिन्न था। मनुष्य और जीवन के विकास 
के बीच एक भेद उपस्थित हो गया। वह इतर प्राणियों के समान होता हुआ भी 
उनसे मिन्न था। अपने शारीरिक गुणो और अधिकाश प्रइृत्तियों को वह अपने 
पूर्वजों से वसीयत में लेता चला आ रहा है। कुछ प्रवनत्तियोँ उसकी जाति-रक्षा 
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के लिए आवश्यक हैं; वचद्यपि वह दुनियों में किसी अज्ञात उद्वम से दूसरी 
प्रद्कत्तितां ओर मानवीय विचारो-भावनाओं को लाया, जो उसकी परंपरागत 
प्रद्नेत्तियों के होते हुए मी महत्त्वपूर्ण बन चुकी हैं। विकास की वर्तमान अवस्था 
का मौलिक आधार यही मानवीय पवृत्तियाँ हैं। 
इसलिए यदि विकास के सिद्धांत को माना जाब, तो समस्या का स्पष्टीकरण 
कुछ दूसरा ही होता है और इसीलिए समस्त विकासवादी सिद्धांत मनुष्य के 
ध्यवहार की व्याख्या करने म॑ असमर्थ हो चुके हैं। 


शत 


तीसरी पृस्तक 


मानव का विकास 


अध्याय-८ 


क/ विकास का बया युग : माचव । 
खि) वाइचिल का दूसरा अध्याय । 


विकास होता रहा। प्राणी को वह आकार मिला जिसमे जीव सुरक्षित रह 
कर अपना विकास कर सके। इसके बाद विकास की गति प्रगति की ओर 
उन्मुख हो चली। पूर्ण साधन के प्राप्त होने के बाद शनैः-शनेः दूरस्थ पूर्णता 
के प्रात करने के हेतु विगत आधार छूटने लगे। विकास-युग के मव्यमावस्था- 
कालीन लक्षण आज भी गम के विकास मे पाये जाते हैं। “शारीरिक स्मृति? 
से हमाय आशय शारीरिक दढोँचे की उन विशेषताओं से है, जिनका विकास हो 
चुका है और जिसकी वंशानुगत प्राप्ति होती है। नेसर्गिक गुणो की स्मृतियां भी 
पायी जाती हैँ, जो बिकासकालीन अवस्था में तत्कालीन बातावरण के फल- 
स्वरूप पनपी थीं । 

विकास हमारे समय में भी हो रहा है| प्रस्तुत चिकास का रूप शारीरिक 
घरातल पर नहीं, बल्कि आध्यात्मिक एवं नेतिक धरातल पर है। इस विपय- 
परिवर्तन के काणा अधिकाश व्यक्तियों के लिए यह तथ्य स्पष्ट नहीं है। 
परम्परागत पशु से मनुष्य तक का सक्रमगकाल अभी थोड़े समय का ही है। 
हम उसे सममने में समर्थ नहीं हैं। हम वात्तव में एक क्राति के बीच 
जीवित रहे हैं। यह क्राति विकास-स्तर की क्राति है | 

हजारों शताब्दियों तक प्रकृति के नियमों का पालन करने के पश्चात्‌ प्राणि- 
विशेष के समूह ने इतर प्राणियों से शारीरिक मिन्नता प्रात की और नये स्तर 
को पाया। नये नियम लागू हुए जो परम्परागत पिछले नियमों के विपरीत 
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और मानव की प्रसन्नता एवं मोतिक आनन्द को ग्रदान करने वाले थे। प्रश्न 
उठता है, कि मानव ने इस नवीन स्थिति के प्रति विद्रोह क्‍यों नहीं किया, 
जिस प्रकार जंगली घोड़े किसी बन्धन को स्वीकार नहीं करते। लेकिन मनुप्य 
तो दूसरे प्राणियों से मिन्नता प्रात्त कर चुका था। वह उसे स्वीकार अथवा 
अस्व्रीकार करने में स्वतंत्र था, इसीलिए, वह अपने भाग्य का स्वयं निर्णायक 
बना। भौतिक सतोप और आध्यात्मिकता की ओर अभियान करने की 
स्वतंत्रता के फलस्वरूप मानवीय प्रतिष्ठा अथवा गौरव का जन्म हुआ। 

सचे मानवीय व्यक्तित्व का जन्म वाणी के उदय के साथ होता है। यद्यपि 
शारीरिक गुणों में विकास होता रहा तो मी पशु-ग्रतिभा और भावनाओ से 
मिन्न एक नवीन प्रकार की मानवीय प्रतिमा का विकास हुआ । पशुनवर्ग से 
मिन्नता स्थापित करने के बाद अपने उद्देश्य की ओर बढ़ने में मनुष्य को बहुत 
समय लगा। मानव के नये युग की सूचना प्राचीन कलछाकृतियो से मिलती है | 
काम करने के भद्दे औजार और अश्नि के उपयोग आदि से मानव रुप में आने 
के दूसरे प्रमाण मिले, जो हमारो राय मे अधिक प्रमावशाली हैं। वे अपने 
मुर्ग को गाड़ने लगे थे और कब्रिस्तान बनाते थे | अब यह भावना का प्रश्न 
नहीं था। यद मानव-विचार का प्रारंमिक युग था, जो मृत्यु की क्रिया के 
फलस्वरूप उदिति हुआ। इस विद्रोह के फलस्वरूप मरे हुये व्यक्तियों के प्रति 
प्रेममाव का उदय होना था और उसने इस आशा को भी जन्‍म दे 
दिया, कि मृत्यु जीवन का अन्तिम रूप नहीं (ये विचार सीन्दर्य-मावना के 
साथ-साथ विकसित हुए)। समतल पत्थरा को चुनकर मृत व्यक्ति के सिर की 
रक्षा के हेतु लगाया जाने लगा। बाद मे मत के साथ आभूषण, श्र, भोजन 
और छुन्दरता के प्रसाधन मी रखे जाने लगे। मृत्यु की कल्पना बडी अग्रिय है। 
मृत व्यक्ति उठेगा, उसे भूख लगेगी, उसे अपनी रक्षा की जय्र्त पड़ेगी, उसे 
बसों की आवश्यकता होगी, आदि माबनाएँ पनपीं। मृत वास्तव मे मृत नहीं 
है, ऐसा संमझा जाने लगा। यह सत्य कि व्यक्ति अपने निकटतम प्रियजनों 
अपने प्रशंसकों ओर अपने अनुयायियों के भावों में, स्घृतियों में जीवित 
रहता है, आगे चलकर भावना से ऊपर उच्च घगतल पर विकसित हुआ। 
मनुष्य ने अपने इस भाव को अपने से बाहर मृत व्यक्ति के अस्तित्व की रचना 
करने में किया। वह जानता है कि वह इस पृथ्वी पर अपने प्रियजन से फिर कभी 
न मिल सकेगा, फिर भी उसने यह मानने से अस्वीकार कर दिया कि मरे हुए 
व्वक्ति कहीं दूसरी जगह जीवित नहीं रह सकते। इसलिए उसने दूसरे जीवन का 


७ 


/्फ 


आविष्कार किया। उसने एक नये संसार की रचना की, जहाँ वह एक दिन 
अपने बिछुड़े हुए प्रियलनों से मिल सकेगा। इस प्रकार हम देखते हू कि मनुष्य 
की इस कहना में मत व्यक्ति के साथ आ्राणियों का प्राचोनतम गुग “स्मृति ?- 
व्यापक रूप से पाया जाता है। स्नेह के इस भाव ने मानवीय धारणा वो आगे 
बढ़ाया) मनुप्य परम्पग से प्राप्त अपने पृवेडों के समस्त गुणों का उपयोग अपने 
विकास में कर रहा है। हे 

प्राणियों की महत्वपूर्ण विशेषता--स्मृति--आदिकालीन पशुओं में मी पायी 
जाती है। दुछ शरोर विनान-शात्री इसका अत्तित्व एक जीवकोपात्मक पदार्थ में 
मी मानते है। यह निश्चित है कि इसके विना जीवन का विकास नहीं होता। 
पशु-वर्ग को वनस्पति-बर्ग से अलग करने और अपनी महानता स्थापित करने 
का कारण स्मृति है। इसीके आधार पर मावस्थिरता (०070480760 ४९५९४) 
और दूसरी भावनाओं का निमोग समव हुआ। 

बह स्मृति वास्तव में विकसित मस्तिष्क की र्वूृति से मिन्न है। जीवित 
पदार्थ की मुख्य विशेषता, क्षुब्धता, स्ठृति का आधार हैं। इसलिए स्मृति के 
लिए. विकसित मस्तिष्क की आवश्यकता नहीं। कीट-पतंगों की स्वाभाविक 
प्रदत्तियां त्तनधारी जीवों की अपेक्षा अधिक मच्तत््वपूर्ण हैं। फिर मी स्तनघारी 
जीवों में हम जणिल मस्तिप्क ओर अधिक प्रतिमा पाते हँ--चे श्षत्रत्याश्षित 
परिस्थितियों का सामना करने में सम होते है। कीट-पतंग अपनी स्वाभाविक 
प्रवृत्तियों के दास हैं। स्तनघारी जीवों मं अपने विकास के द्वारा ग्राप्त, प्रतिमा 
को व्यक्त करने की अधिक स्वतंत्रता पायी जाती है। वे अपनी मानसिक प्रवृत्तियों 
की रक्षा करने के साथ-साथ विभिन्न मौतिक परित्यितियों का सामना करने के 
लिए नये तरीकों का आविप्कार भी करते हैँ। मनुष्य को इत्र स्तनधारी 
प्राणियों की अपेश्षा अधिक जतत्नता परात्त है। हाथों का विकास और उनके 
अत्यधिक ग्रवोग ने उसे सीधा खड़ा आकार दे दिया। सभवत्तः वह एक 
प्रवत्न रहा होगा, लेकिन ठुरत ही इस प्रयत्न के फलस्वरूप उसे जो महान्‌ 
सफल्नताएँ: है प्राप्त हुई--वे थीं, औद्धार और अभि। 

बाकूशक्ति, जो अशतः निचले जबडे की बनावट पर निर्भर करती है, वा 
उदय बाद को हुआ होगा | उसके जद मार्ग स्पष्ट हो गया। उद्देश्य निश्चित 
हुआ, और मनुष्य प्रगति-पथ पर ऋढ़ने लगा। इसके बाद उसका मार्ग दूसरे 
प्राणियों से भिन्न हो गया। वह उन पर हमेशा शासन करेगा। मनुष्य में विक्तत 
होता रहेगा और मनुष्व तथा इतर प्राणियों के वीच खाई इ॒ढ़ती रहेगी। 


छ्ररे 


इस विकासोन्मुख विभिन्नता से ही हमें उसके विकास की प्रगति को नापना 
होगा। 

मनुष्य अपनी पशु-जगत्‌ की परम्परा से एकाएक मुक्ति नहीं पा सकता। 
उसकी वंश-परंपरा हजारों-लाखों वर्ष पुरानी है। उसका अपना विकास उत्तरोत्तर 
हुआ है। 

भौतिक रासायनिक प्रक्रिय और इतर शारीरिक कार्य मनुष्य मे स्तनधारी 
प्राणियों के समान ही पाये जाते है) उसका शरीर उन्हीं नियमो का अनुसरण 
करता है। उसका मस्तिष्क नयी आशायें तो करता है, लेकिन वह अपने 
पूववजों के मस्तिष्क के जीवकोषो के अनुरूप बना है। जीवकोपों की गतिविधि 
का संचालन ग्रन्थियों के रासायनिक प्रभाव द्वारा संचालित होता है। उसके गले 
की ग्रन्थियां उसकी प्रतिभा-शक्ति का नियंत्रण करती है, जिनके शमन अथवा 
क्षय से साधारण व्यक्ति पागल चन सकता है। उसकी उपगल-अन्थि मस्तिष्क 
का नियंत्रण करती है। श्लेष्मीय गन्थियों अस्थियों का नियंत्रण करती हैं, जिन्हें 
अलग करने से कुछ दिनो में ही वे मत हो जाती हैं) ठीक उसी प्रकार गुर्दे के 
ऊपर की गअ्न्थियों निकाल देने से मृत्यु कुछ घटों के अन्दर ही निश्चित है। 
अन्तरालीय ग्रन्थियों पुरुष गुण, जैसे--आवाज, बाल, आदि के विक्रास में 
महत्वपूर्ण स्थान रखती हैं। उनका मस्तिष्क, यक्षत, मासपेशियों और त्वचा पर 
सीधा प्रभाव पड़ता है। इतना ही नही, पुरुष वर्ग के नैतिक और शारीरिक 
शक्ति का मौलिक आधार यही ग्रथियों हैं। 

इस प्रकार इम देखते हैं कि मनुष्य और पशुओं के शरीर का आधार 
मीौतिक और रासायनिक है। वे खाते हैं, सोते हैं और सन्तान उत्पत्ति करते 
हैं। मनुष्य के लिए इससे मुक्त होना संभव नहीं। वह अपनी हजारों-लाखों 
वर्षो के दौरान में आध्ष की हुई स्वतंत्रता क्रो अपने विभेद के आधार पर 
ही सुरक्षित रख सकता है। अपने विकास के किसी थुग में मनुष्य उक्त मौलिक 
विभेद्‌ से परिचित हो चुका था। यही वास्तव में धर्म, दर्शन तथा कला का 
आधार बना। इस विभेद्‌ की सत्ता का भान विकासकाल की महत्वपूर्ण घटना 
है। दूसरे प्राणियों की तरह, तब्र तक उसने उन बाह्य घटनाओ में हस्तक्षेप 
नहीं किया, जिन्होंने उसकी विक्रालोन्मुख गति का निर्देशन किया था। उस 
समय वह एक उत्तरदायित्वहीन, >चेतन <ंखला की कड़ी था। वह शारीरिक 
प्रतिक्रिया का तथा वंशगत प्रवृत्तियों का अनुभव करता था। उसकी विकसित 
प्रतिमा, हाथों का उपयोग, अभि के उपयोग, ध्वनि पैदा करने की शक्ति आदि 


छ्छ 


>> 
अपने 


क्वल 


से वह अपना भाग्यविधाता बनने लगा। इसके बाद उसे पशुता अथवा 
विकास का मागे चुनना था। चेतना के उदय तक मनुष्य अपने पूर्वजों 
कतिपय शारोरिक विभिन्नतायें प्राप्त कर पाया था। वह आहृततिक निय 
विकास के नियमों को स्वीकार करने के लिए विवश था और व्ह ठीक मी 
अच्छे? और “बुरे? के वीच भेद पहचानने से ही वह पशु वर्ग की सीमा को 

लांघ गया। मनुप्य में यह प्रवृत्ति उसकी नैतिक मावनाओं के रूप मे परिवर्तित 
हुईं। यह वात दूमरी जातियों में नहीं पायी जाती। इसके साथ ही मनुप्य 
अपने विकासमार्ग पर और आगे वढ़ा। उसके विकास का नया युग स्पष्ट था। 
अत्र अपने विकास के लिए, इसके वाद उसे यह आवश्यक नहीं रह गया कि 
वह प्रकृति की हरेक वात माने। अब तो वह अपनी उन इच्छाओं की आलोचना 
तथा उन पर नियंत्रण करने लगा, जो पहले उसके लिए क्ठार नियमस्वत्प थीं। 

यहीं से मानव के सघर्पों की कहानी शुद् होती है जो आज तक चली आा 
रही है। 

जन्न हम अधिकांश मनुष्यों का विचार करते हैं, तो नेतिक विचारों के अस्तित्व 
मे संदेह होने लगता है। नित्यप्रति के उदाहरण निराशावादी को यह सोचने के 
लिए विवश करते हैं कि क्या पशु और मनुप्य के बीच का भेद उतना ही 
गहरा है, जितना हमने समझा था | इसका उत्तर यही हैं कि हमने अभी मान- 
वीय विकास के ऊपाकाल मे कम रखा है और यदि चेतनापूर्ण लाखो मनुष्यों 
में से एक सी मनुष्य अपने नैतिक उत्तरदायित्व का परिवय देता है, तो इसका 
प्रमाण है कि एक नयी स्वतत्रता का जन्‍म हो चुका है। विक्षस के इतिहास में 
विकासोन्मुख तत्वों का प्रमाव चन्द व्वक्तियो अथवा व्यक्ति विशेष तक ही सीमित 
पाया जाता है। यही वात नैतिक आदर्शो के सम्बन्ध मे भी कही जा सकती है। 
शुफा सें निवास करने वाले मनुष्य की भावुकता, दया, सादगी आदि विशेषतायं 
आज की मनुष्यता सम निश्चय ही अंतर्निदित हैं। पहले जसे सधप॑ अब नहीं 
पाये जाते। अपनी कमजोरियों के बावजूड मी छोगम उन नेतिक मृल्यो को 
स्वीकार करते हैं, मले ही उन्हें व्यावहारिक रूप न दे सकें। ये 

आज अधिकाश लोगों में वे गुण नही पाये जाते, जो कि होने चाहिए. और 
जबकि कोई समाजव्यापी भावना नहीं मिलती, कुछ लोग ऐसे अवश्य पाये 
जाते हैं, जो परिस्थितियों से विद्रोह करते हैं और वे कमी-कर्भी पराद्ित भी 
हो जाते हं। मन॒प्यता के इतिहास मे ऐसे इहुत-से उदाहरण हैं। अंगूर की 
वेलें अपने आधार के टूटने से गिर पड़ती हैं और जमीन पर पनपना शुरू 
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कर देती हैं, ओर कोई अन्य उयाब की खोज में रहती है। जब्र तक उन्हें कोई 
नया आधार नहीं मिलता, वे प्रकाश की ओर बढ़ती रहती हैं। इस कार में 
कमी-कर्सी भूल भी हो जाती है, क्योकि आधार के लिए उसने जिस डाल को 
चुना है, वह सड़ी हो सकती है; किन्तु बह उसका दोप नहीं है। मनुप्य जाति 
बड़े यूद्ध नियम का अनुसरण करती है | उसका उत्थान होना ही चाहिए, लेकिन 
यह काम विना नेता के नहीं होता। यदि नेतृत्व गलत मार्ग पर चलता है, तो 
उसको चुनीती देने के लिए युग युरुपों का जन्म होता है, जो परंपरागत पशुमय 
प्रदत्तियों को' चुनौती देते हं। ये पुरुष विकास-अवस्था की अप्ठतम कृति होते 
हैं। पशुता से ऊँचे उठने वाले मार्गों पर ले-चलने का कार्य इनका ही होता 
है। आश्चर्य की बात है कि यद्रपि इनकी शिक्षायें सुखकर नहीं होती थी 
और बलिदान चाहती थीं, फिर भी इतिहास में उन्हीं को सन्‍्मान मिला और 
उनकी शिक्षायें अमर हुई। 

विकास की निरंतर प्रगति के लिए, ही मनुप्य को यह नयी स्वतंत्रता मिली। 
शारीरिक परिपक्वता और अपेक्षित पूर्णता प्राप्त होने के बाद नये प्रयोगों की 
आवश्यकता समाप्त हो गयी और मनुप्य का विकास आध्यात्मिक स्तर पर 
प्रगति करने लगा। मनुष्य के सहयोग के ज्रिना यह संभव मी नहीं था। 
विकास के युग में असंख्यों प्रयत्न हुए। कमी इन्हें सफलता मिली और कमी 
असफलता मिलने पर वे सब विलीन हो गये। अब विकास शारीरिक स्वर के 
स्थान पर मनोवैज्ञानिक स्तर पर होने लगा। 

भतएब मनुष्य के लिए किसी और उच्च स्तर की प्राप्ति का प्रश्न अब 
समाप्त हो गया। अब तो प्रश्न मनोवैज्ञानिक एवं नेतिक स्तर पर विकास करने 
का है। जैसा कि आरंभ से होता आया है, विकासोन्मुख गगति का मार्ग है--- 
संधरप, प्रतिद्वन्द्विता और चुनाव | 

महत्वपूर्ण बात यह है की हेहुलंकल्पवाद मानव-समाज की अत्वन्त थ्राचीन 
परंपराओं में से एक परंपरा के अमुरूप बैठता है, मिसने समस्त इंसाई संसार को 
प्रभावित किया; वह है--वाइविल! इसके दूसरे अध्याय की नयी व्याख्या 
करना आवश्यक हैं | ' 

विज्ञन और धर्म के इस सम्बन्ध को समझने के पूर्व हम॑ स्वतंत्रता! और 
“आदेश ? की उचित व्याख्या करेंगे 

विगत प्रष्ठो में इम चता चुके हैं कि विकास की वसौटी स्वतंत्रता है। विवास 
के साथ-साथ सर्वर्तत्रता का विकास अनिवार्य है। इसका उदव चेतना के शरद 

छद 


” सम्व था और यह स्वतंत्रता शारीरिक दृष्टि से अधिकाधिक ख्तंत्र मनुष्य को 
ही प्राप्त हो नकती है। अपनी इस स्वतंत्रता के बावजूद भी मनुष्य अपनी 
शारीरिक प्रइृत्तियों का दास है, क्‍योंकि वह मी उन्ही तस्दों का बना हुआ है 
मिनके कि अन्य आणी बने हुए हैं। शारोरिक दृष्टि से वह अमी मी पशु है। 
आगे हम देखेंगे कि यह आवश्यक था, क्योंकि अपनी प्रद्ृत्तियों से संघर्ष करने 
के कारग ही वह मानवता की ओर चढ़ सका। 

पशु-प्राणियों मे स्वतंत्रता सीमित हैं। मछली सूगे से अधिक खत्ंत्र ह। 
स्तनथारी जीव, रंगने वाले जीवों से अधिक स्वतंत्र है, इत्यादि, मगर ये समत्त 
जीव अपने शरोर की कार्यगति के ही ढास हैं। उससे नहीं 
सके। उनका शरीर विकास-परम्परा की देन है, चाहे हम 
देखे अथवा वाइविल वी दृष्टि से। बाइब्रिल का यह कथन, कि ईश्चर 
जीवों को रहने, पेंढा तेने और चढ़ने का आदेश विया--इसी तथ्य 
सनुरूप है कि पशुवर्ग स्वतेत्र नहां। इशदर ने जब जीवों को उनके अंग 
रूप आदि में निर्माग किया तो उनके उपयोग का भी आहदेश विया। 
अतणव॒ उनके लिए पसदगी का कोई ग्रश्ष नहीं। यही आउठेश ईश्वर ने 
आदि स्त्री-पुर्ष को भी दिया था (इसे चेतना-विहीन-मानव माना जा 
सकता है)। 

यदि हम इस कथन की व्याख्या कर तो वैज्ञानिक सत्य को एक प्रतीकात्मऊ 
भाषा में लिपय हुआ देखेंगे। इसी प्रकार बहुत से कीमियागरों (प्राचोनरसायन- 
बिंदू) ने स्तायन सम्बन्धी बहुत से तथ्यों का आविप्कार किया था। गइदिल 
की ही बात को हम ध्यनपूर्वक पटें--- 

.» आठवें दिन *ईश्दर ले दसरे जीवों को बनाया, जिनका रुप मनुप्य वा 

था। इंश्वर ने मनुष्य की नासिका में से फूँंक दी ओर अच्छेचुरे के 


ज्ञान के इन का फल न खाने का आदेश विवा, य्ह जानते हुए कि वह अवश्य 
खायेगा। ? इस रहत्वमयी मापा का क्या अर्थ हैं ! 


यह उस महत्त्वपूर्ण स्थिति को दुचित करता है 
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जश्कि विकास हो चुका था, 
। यह चेतना के उदय 

# वाइग्लि के पहले और दसेरे अध्याव के सम्दन्ध में रूदिवादना से लेड5 
पारोचित दे और निषेध तथा झादेश के सम्बन्ध में बवी व्याख्या दी जआाबव्म्यकता वो 
नहसलस करता है । 


छ्७छ 


ओऔर स्वतंत्रता की ग्राति की ओर इंगित करता है। 

अवश्य ही ईश्वर अपना विरोध किये बिना उन्हें किसी कार्य को 
करने से नहीं रोक सकता था। उनका निर्माण करके और उन्हें शारीरिक नियमो 
के आधीन करने के बाद बिना किसी मुख्य कारण के वह उन्हें क्योंकर आदेश 
देता ? यह ध्यान देने की बात है कि ईश्वर ने “मनुष्य में आत्मा फेंकी और 
आदमी जीवित हो गया? | इसका अथे यह हुआ कि ईश्वर ने मनुष्य को चेतना 
प्रदान की और पसन्द करने की स्वतंत्रता। इसके वाद यह नया प्राणी खतंत्र 
था। उसमें इच्छाशक्ति थी कि वह चाहे तो पशु-परम्परा को स्वीकार कर ले 
अथवा उसके विपरीत उच्चतम मानवीय ग्रतिषश्ठ की ओर बंदे। यदि वह 
मनुप्यता का मार्ग अपनाता है, तो पशु-मार्ग छोड़कर मनुष्यता के पथ पर 
प्रगति करता है और नैतिक स्तर से गुजरता हुआ आध्यात्मिक स्तर पर 
पहुँचता है। 

चाइबिल की भाषा बड़ी ही सारगर्भित है। वह निरथंक है, जब तक कि हम 
उसकी इस गकार व्याख्या न करें। निषेध स्वयं एक नकारात्मक आदेश हैं, 
लेकिन इसका अर्थ स्वतंत्रता है। जत्र अपराधी जेल के अन्दर है, तो न तो वह 
अपराध कर सकता है और न वह वाहर जा सकता है । यह उसके लिए असंमव 
है। जेल को छोड़ने के वाद वह फिर अपराध कर सकता है, क्योकि वह स्वतंत्र 
है। ईश्वर अपने आदेश शब्दों में नहीं देता, वत्कि मौतिक असभावनाओं के 
रूप में। 

इस प्रकार यह घटना प्रथम मानवीय घटना मानी जा सकती है। आज्ञा-अवज्ञा 
के बावजूद भी यह मानव मानवता का आदि पुरुष वना--स्वतंत्रता का प्रसारक 
बना | निषेध के च्रावजूड भी मनुष्य अनुशासन नहीं मानता और स्वयं पाप करता 
चला था रहा है। यह सामान्य दंड नहीं कहा जा सकता। इसका भावार्थ यही 
है कि मनुष्य अपनी पूर्णता की सीमा को नहीं पहुँच पाया। वह अपनी परंपरा- 
गत प्रद्वतियों के कारण इंश्वर की आज्ञाएँ नहीं मानता। ग्त्येक मनुप्य के सामने 
ऐसी स्थिति उत्पन्न होती है और ऐसा धर्म-संकट आता है, जिसका सामना वह 
अपनी पशु-प्र्ृत्तिवो पर विजब भआ्राप्त करके ही कर सकता है। इस प्रकार 
वह अपने आध्यात्मिक सर को आआत्त कर पू्णता की ओर अग्बत॒र होगा। 
“हल जे लक भर खा गा से छछ थे कर या ईश्वर पर आश्रित नहीं, बल्कि प्रत्येक मानव के प्रवास का 
हैँ। मनुष्य का स्वतंत्रता + मरष्व की ल्वतेत्रता और चेतना प्रदान करें ना भार 
| झवर्तेत्नतों वात्तविक है और इड्वर मी उसमें इत्तक्षेप नहीं 






करता। बिना इसके मनुप्य विकास% और प्रगति नहीं कर कसता। 

पशु प्रकृति से सघप करते है, अपने शत्रुओं से संघर्ष करते दँ और पिछले 
एक करोड़ शताच्दियों के 'जीवन-सघर्प ? के गद मानव का उदय हुआ। वह 
संघर्ष आज उसकी स्वयं की पशु-प्रवृत्तियों के विपरोत चल रहा है। इसीलिए, 
तो वह अब पशु नहीं कहलाता । वह भविष्य का निर्माता और पूर्ण आध्यात्मिक 
पुरुष का पूर्वज है। ईसा उनमें से एक थे, जिन्होंने संघर्ष में मुक्ति पायी, जो 
हमें बचाने के लिए आये और जिन्होंने स्वव॑ं का वलिठान देकर सत्य की रक्षा की । 

चेतना की स्वतंत्रता पर किसी प्रकार का वन्धन विकास-नियम के विपरीत 
है, और दुभोग्य का यूचक है। यदि कुछ व्यक्ति अपनी स्वतंत्रता का दुद्पयोग 
करते हू, तो यह उनके लिए घातक है। वे उसे समझ नहीं पाते। अ्रकृति 
में 'सयोग ? सेकडों-इजारों अंडों में केवल कुछ का समर्थन करता है। यह 
नहीं कह्य जा सकता, कि उनमें से कीन वच रहेगा, क्योंकि उन्हें दूसरों से 
अलग नहीं किया जा सकता। मानव-समाज में सभी के लिए नेतिक विकास 
का अवसर होता है। यदि कोई सयोग का उपयोग नहीं कर पाता ओर अपना 
निर्णय नहीं कर पाता, तो उसका अर्थ यही है, कि वह अपना कार्य करने में 
असमथ है, अतएक हासोन्मुख है। दूसरे उस उत्तरदावित्व को लेकर विकास- 
मार्ग पर अग्रसर होंगे। 

इसलिए, हम मनुप्यों को इस भुलावे से सावधान करना चाहते है कि समाज 
उनका हाथ पकड़कर आगे ले चलेगा। ऐसा करने का किसी की अधिकार नहीं। 
प्रगति केवल व्यक्तिगत प्रयास पर निर्भर करती है और इस प्रयास को दबाना 
अपराध है। 

मनुष्य की समस्त इच्छा-शक्ति इस प्रयास-विन्दु पर केन्द्रित होनी चाहिए 
इसके साथ ही वह उससे आगे चढ़ने के लिए शक्ति ग्रहण करे। प्रयास की 
इस प्रगाठता सें सच्ची मानवता के दशन होंगे। 

सकल्पवादी भाषा में, ईश्वर ने मनुष्य को स्वतंत्रता प्रदान की, यह नतिक 
और भौतिक दृष्टि से सत्य है। स्वतंत्रता केचल सधिकार नहीं, वह एक 
परीक्षा है। और कोई भी मानव इसका अपवाद नहीं हो सकता | 

निप्कप यह है कि चेतना की स्वतंत्रता तमी स्वनात्मक रुप में अभिव्यक्त हो 


#£ एक प्रश्न पूछा जा सकता है कि यदि ईश्वर सवे शक्तिमान्‌ है तो उतने प्रारंभ में 
ही पूर्ण मानव का निर्माण क्यो नहीं किया £ अगले अध्याय में एम इसका उत्तर देंगे । 


जय 


सकती है, जब मनुष्य को समस्त जानकारी हो और वह खतंत्रतापूर्वक अपने 
को अभिव्यक्त कर सक्रे; वह अपने ज्ञान के प्रसाधन को पाने और अपने निर्णय 
को करने में स्वतंत्र हो। वाइविल की दृष्टि में अभिव्यक्ति को दवाना अभक्षम्ब है। 
इसलिए, मनृष्य अपने स्वयं के मार्गद्शन के लिए अपने यों को विकसित 
करने में स्वतंत्र होना चाहिए, जिससे कि उसके निर्णय सही हो सकें। जिन्हें 
मार्गदर्शन की आवश्यकता है, वे वास्तव में स्व॒तंत्र नही हं। उन्हें विवश मी 
न करना चाहिए। बाइविल की उक्त व्याख्या टेतुसंकल्पवाद के अनुरूप ठहरती 
है, अन्तर केवल उद्देश्य म॑ है। चर्च की दृष्टि म मनुष्य को अपने पाप से मुक्त 
होना है और हमारी दृष्टि में यह मनुष्य के अस्तित्व के लिए आवश्यक है कि 
बह परंपरागत स्मृतियों से, गुणों से सघपे करता हुआ आगे बढ़ें। 'आदिकालीन 
पाप? केवल पशु-प्रव्गत्ति का द्योतक है, जो मानवता के लिए शर्म की बात है । 

इस प्रकार बिकास में मानव का उत्तरदायित्व है। प्राकृतिक चुनाव की भेंति 
अब उसकी स्वतंत्र पसंदगी कार्य करेगी। प्रगति की ओर कदम उठाने वाला 
बही है, जो अपने व्यक्तिगत भाग्य का निर्माण करे। उसका यह कार्य किस प्रकार 
होगा ? कित प्रकार वह विकास में हिस्सा होगा! किस प्रकार वह अपने 
प्राकृतिक दोपो से संघर्ष करेगा? किस प्रकार अपने श्रेन्‍_ुतम और कमजोर 
उत्तरदावित्व को निमा पावेगा ! 

उप्तको अपना काये करने में उस तत्व से सहयोग मिलेगा, जिसका आरम्भ 
वाणी के साथ-साथ हुआ था; वह तत्त्व है: परम्परा । 


अध्याय---९ 


(कि) फरम्परा--विकास की मानव ग्राकिया । 

खि) व्यर्थ की “ आशिव्याक्ति ! 

(ग) नीौतिक भाव और अच्छे-दुरे की धारणा । 

(घ/ ईहृवर में विश्वास और ईश्वर का प्रततिनिवित्त । 
डिग्र॑ छक्ष्य 


मानव-विकात में, विकास के नये अन्न ' परम्परा ? का उदय हुआ और यह 
भस्र विकासोन्मुख मानव के हाथ में है। यदि विकास का उद्देग्य केबल 


हु 


मोतिक होता और दूसरे पशुओं की अपेक्षा अपैक्षित पूर्णता प्राप्त करना 
होता, तो विकास को आगे प्रगति करने का कोई कारण नहीं रह दाता। मन॒प्य 
भौतिक संतुलन एवं स्वतंत्रता की अवस्था तक अपनी बुद्धित्॒ल की सहायता 
से पहुँच चुका है, जिसकी सहायता से वह अपने को किसी भी परित्थिति में 
अनुकूल बना सकता है। 

इसके विपरीत यदि यह अपेक्षित एवं शारीरिक पूर्णता उच्चतम विकास 
की मंजिल की ओर जाने में पहला कद्म है, तो निश्चय ही विकास अपनी 
महत्वपूर्ण अवस्था में आ पहुँचा है। 

मस्तिष्क और उसकी भावना-शक्ति ले विकास के रूप और प्रकार में 
परिवतेन ला दिया। केवल तीन पीढ़ियों में ही वायु-क्षेत्र पर अधिकार 
कर लिया, जब कि पद्ुओं को वादु पर अधिकार करने के लिए लाखों व 
लगे। मस्तिष्क के कारण ही दमारी ज्ञानेन्द्रियों वी शक्ति लाखों गुणा हो गयी। 
चन्द्रमा को हम तीस मील की दूरी पर ले आये। हम छोटी-ले-छोगी और 
दर-से-दूर की वस्तुओं को देखने लग गये। हम अशन्नवणीव को सुनने लग 
गये। हमने दूरी को छोद कर दिया, समय की अपने अधिकार में कर लिया। 
हमने विश्व की अनेक शक्तियों को ठीक से समभने के पहले ही अपने 
नियंत्रण में कर लिया। प्रकृति के जेल और दीधेकालीन तरीकों को हमने 
उतार फेंका। प्रकृति ने ही अपनी अप्ठततम कृति--मानव-मस्तिप्क--हमे प्रदन 
की, लेकिन विकास के नियम आज भी क्रियाशील हूँ। विकास की प्रगति 
का उत्तर्वावित्व हम पर है। यदि हम अपनी सफलताओ को ग़लत रूप में 
सोचते हैँ, तो हम स्वये को नष्ट करने मे स्वतंत्र हैं। प्रगति के लिए भी ल्वतंत्र 
हैं और विकास को आगे बढ़ाने के लिए ईश्वर से सहयोग करने में भी खतंत 
हैं। हम यह न भूले कि हमारे नेतिक ओर आव्यात्मिक विकास का यह कार्य 
पूर्णेरूपेग प्रवत्न द्वारा ही पूरा किया जा सकता है। हमारी खतंत्रता, जिसका 
हम अमिमान है, इस बात का प्रमाग है कि हम विकास के अग्रदूत हैं। 
लेकिन हमें इसका प्रमाण देना होगा--व्यवहार में--कि हम इस कार्य के उस 

उत्तरववित्व को निमाने के लिए तैयार हैं, जो हम पर अकस्मान्‌ आ पड़ा है। 

मानव-शरोर में किचित्‌ परिवर्तत तो अवश्य ही होंगे। कुछ लेखकों ने 
जिन्हें अपनी समालोचना का मय नहीं, निर्मयता से इन परिव्तनों की मदिष्य- 
वाणी मी कर दी कि भविष्य मे मनुष्य के दाल नहीं होंगे; उसकी अन्तसपुच्छ 
नहीं होगी और शाबद देत भी नहीं रहेंगे...इत्यादि। यह संभव है, लेक्नि 
मा ब्प्र्‌ 


है यह विलकुल ही विषय के विपरीत। मुख्य चौज यह है कि मनुष्य का 
भविष्य क्या होगा और उसने संसार में जिन भावनाओं, नैतिक आदर्शों, 
आध्यात्मिक विचारों एवं उनकी समर्सता को जन्म दिया है, उनका भविष्य 
क्या होगा ! 

मनुष्य के आध्यात्मिक एवं वोड्धिक सुधार एवं विकास की कव्पना परम्परा 
के बिना नहीं की जा सकती। व्यक्तियों की र्टृति, अनुभव और प्गति- 
परम्पराएँ उनके बंशजो में शीघ्र और पूर्ण सामथ्ये के साथ प्रसारित होंगी । 
वंशानुगत त्तों के स्थिर होने में सैकड़ो शताब्दियाँ लगी हैँ, तब जा कर जातियों 
में कुछ अनिवार्य परम्परागत गुण उत्पन्न हुए। उनका विकास सीमित था और 
परिस्थितियों पर निमर करता था। जब परिस्थितियों में परितंन हुआ तो 
गुणों में भी विकास हुआ। शारीरिक प्रक्रिया के सम्बन्ध में यह गति 
बहुत ही धीमी हो जाती है। मोटर गाड़ियों के आविप्कार के समय से 
अब तक सैकड़ो-हज़ारों कुत्ते, बिल्ली, मुर्गे-स॒र्गिया आदि सड़कों पर कुचल 
कर मर गये और काफ़ी समय तक मरते रहेंगे क्योंकि उनके माता-पिता 
परम्पप और वाणी के अभाव में अपने बच्चो को अपने अनुभव देने 
में असमर्थ रहे। वाकृशक्ति ने अनुकूल बनने के समय को बहुत छोद 
कर दिया। बच्चों की शिक्षा से हम अनुकूल बनने की प्रक्रिया को छोय 
करके सम्पूर्ण पीट़ी का अनुभव प्राप्त कर लेते हैं, जो कि दूसरे पशु युग़ों से 
असंख्य बलिदानों के वाद भी नहीं कर पाते। वाक्शक्ति और परम्परा भावनाओं 
और विचारों को कुछ ही वर्षों में स्थायी बना देती हैं; और यह स्थिरता अब 
वेशगत नहीं रह गयी। वाकृशक्ति के द्वारा प्रत्येक बात इस ढंग से हो जाती 
हैं, मानो समस्त कनुसव वशगत हों । 

इसीलिए, हमने यह कहने का साइस किया कि परम्परा मानव-विकास की 
नयी प्रक्रिया है। यह इसी नयी प्रक्रिया का परिणाम है कि मनुष्य ने जो कुछ 
बीस हजार वर्षों में सीखा था, वह अब थोड़े ही समय में सीख लेता है॥ स्मरण- 
शक्ति के द्वारा सूक्ष्म बातों को वह मस्तिष्क पर अंकित कर लेता है ओर उन्हें 
वाणी द्वारा दूसरे व्यक्ति मे स्थानान्तरित कर दिया जाता है। 

परम्परा की यह घारणा हमारे विचारों मे एक परिवततन की मांग करती है-- 
कि विकास महत्वह्दीन हो गया। दूसरे शब्दों मं, विकास अब मानव मास्तिप्क 
के द्वारा सम्भव हैं। विकास के इतिहास से विव्ति होता है कि जातियों की 
सफलता उन नये आविप्कारों के फलस्वरूप हुई, जिन्होंने अकस्मात्‌ परिवर्तन, 

7] 


अनुकूलवा और प्राकृतिक चुनाव की गतिविधि मे परिवर्तन किया। जब नयी 
विशेषता का आविष्कार होता है, तो विकास मी उससे ग्रमावित होता है। 
इस आदविप्कार का विकास भी देखा जा सकता है, जैसे--नेत्र, काम, स्थायी 
ताप आदि। मनुष्य की सब्से ब्ड़ी देन नित्सदेह उसका मत्तिप्क है, दिसमे 
वाकूशक्ति, प्रतिमा, सोदर्य, नेतिक और आव्यात्मिक गतिविधियों रहती हैं। 
इसीलिए, मनुष्य का विकास अब मस्तिष्क के द्वाय होगा। 

हमारो इन मान्यताओ का उद्देश्य विकास की छुलम व्याख्या करना था और 
यह स्पष्ट करना था कि मनुष्य ग्राणियों मे सवश्रेष्ठ हे। हमने विज्ञान के बहुमान्य 
तथ्यों को अपना आधार ज्चाया। ह्मारा उद्देश्य यह भी था कि लोग अनन्त 
कालीन विकास, मानवता, बुद्धि और आध्यत्मिक भावनाओं का विकास और 
अन्त में नैतिक और धार्मिक ऐिद्धातों के मूल्यों की सुगम कत्पना कर सर्के, 
क्योकि इन सबका सम्बन्ध सम्पूर्ण विकारु से है। 

हमारी मान्यता शारीरिक विकास ही नहीं, वल्कि विचारों के विकास पर भी 
लागू होती है। इस बात से कोई इन्कार नहीं कर रुक्‍ता, कि मनुप्यता वा 
सचालन विचारों की शक्ति से होता है। कुछ भावात्मक विचार हमारे मौतिक 
जीवन में परिवर्तन उपस्थित करते हूँ; और हसारे व्यक्तिगत एवं सामाजिक 
जीवन का निर्मांग करते हँ। लेकिन मनुष्य को प्रेरणा देने वाले भाव और विचार, 
जैसे अन्धविश्वास, इच्छाएँ, धार्मिक विचार आदि, को हम मूल कह सकते हैँ। 
कोई भी सिद्धात यदि इनकी अवद्देलना करके केवल मोतिक सम्पन्नता के 
प्रसाधन पर विचार करता है, तो वह सिद्धात अपूर्ण है, अनुचित है। विकास के 
नये तत्व--परम्परा--का हमने परिचय दिया, जिसका स्वाभाविक परिणाम 
सभ्यता हैं। इससे हम सम्बता की व्यापक सीमाएं, समजने नें सरलता होगी। 

वास्तविक सम्यता के कुछ अंश क्रो मैगनॉन (लम्दी खोपड़ी का तथा 
छोटे मुँह वाला आदमी जो प्राचीन काल में आरोगनेशियन काल का 
प्रतीक माना जाता है) मानव मे पाये जाते हैं, मिसक्रा उदय फ्रान्स और उत्तरी 
स्पेन में हुआ था। हजारों वर्षो में उनके पूर्वजों ने बुल्हाड़ियों और ठीरो के 
सिरे को चिकना करना सीख पाया था। बुछु लेखकों का मत है कि 'डिलीयन 
सम्यता साठ हज़ार वर्ष पुरानी है, जिसमे कला-वीशल का विज्ञत हुआ यथा। 
आदिकालीन मानव के ओजार बड़े खुग्वरे होते थे। इसके भी लगभग एऊ 
हज़ार वर्ष पूर्व एक चहुत ही गेंवाल सभ्यता का विझाव “इषप्सविच? (इन्लैंड) में 
हुआ। ये खोजें चड़ी विवादास्पद हैं। 


प्परे 


इस मत को प्रायः सभी मानते हैं कि प्राचीन “क्रो मेगनान ' जाति के वेशज 
बीस इज़ार वर्ष पूर्व थे; और म्रथम वास्तविक सम्यता का उदय लगमग चीस 
इज्जार वर्ष पूर्व हुआ था। ये मनुष्य छुः फ़ीट लम्बे होते थे। भूमध्य सामरोय 
क्षेत्रों में पाये जाने वाले आदमियो की लम्बाई छः फीट साढ़े पाँच इंच होती 
थी, उनके माथे ऊँचे और चौड़े होते थे; नाक सीधी होती थी और ठोड़ी 
उभरी हुईं होती थी। उनकी खोपड़ी हमारी खोपड़ी से मजबूत होती थी। 
वे मनुष्य-जाति के उत्तम उदाहरण थे। यह जाति कलाविन्न मी थी। उनके 
बनाये चित्र आज भी मिलते हैं। हड्डियों और हाथी दाँत पर उनके द्वारा की 
गयी खुदाई, ओऔज्ञारों पर की गयी नक्‍्काशी बड़ी छुन्दर होती थी। इस सम्यता 
का काल बारह हज़ार वर्ष पूर्व है। 

इसे “व्यर्थ की अभिव्यक्ति? इसलिए कह सकते हैं कि कला-कीशल न तो 
लीवन के लिए आवश्यक ही है और न यह जीवन की रक्षा ही करता है। 
इसका महत्व केवल ऐतिहासिक है, जो विकास-पथ पर मनुष्य की प्रगति का सूचक 
है। उनमें भावात्मक, आध्यात्मिक, नैतिक, दाश निक, वेशञानिक और ईश्वर-सम्बन्धी 
विचारकण मिलते हैं। दूसरे वंशगत गुण, जो जीवन को बनाये रखने और 
जाति को आगे बढ़ाने के लिए आवश्यक हैं, केवल संकेत मात्र हैं। यदि हम 
मनुप्य और पशुओं के अनिवार्य अन्तर और मौलिकता का प्रमाण चाहें तो 
थोड़ा बहुत मिल सकता है। पिछले इस़ारों-लाखों वर्षों में ऐसी किसी चीज का 
निर्माण नहीं हुआ जो भागे बढ़ती । केवल एक प्रवाह मिलता है : भूख के विरुद्ध 
संघर्ष, शत्रु के विरुद्ध सर्प, अमृत की कत्पना, सन्तान-उत्पत्ति और मृत्यु 

कीट-पतंगो में विशिष्टता की प्रद्धत्ति मुख्य रूप से पायी जाती है। प्रत्येक 
अंग मुख्यतः विशेष कार्य की ओर संलग रहता है। पेट, जबड़ा ओर पेशियो 
का ख्तंत्र अस्तित्व नहीं रह सकता। सर्वत्र ओर सदेव ये विभिन्न उपयोगी 
अंग जातियो की रक्षा में लगे रहते है, भले ही कोई जाति विकास के योग्य न॑ 
होने के कारण नष्ट होने की दशा में हो अथवा बहुत अधिक विकसित 
होनेवाली हो। 

अकस्मात्‌ खतंत्रता का उदय हुआ। एक नये प्राणी-मनुप्य-ने जन्म लिया। 
वह भौतिक, रासावनिक एवं वानस्पतिक नियमो का अपवाद बन गया। सौन्दर्य 
भावना का उसमें उदय हुआ, जिसका विकास उसी के हाथो होना था। मौतिक 
संतोष गोग चन गया। उसने अब तक विश्व को देखा मर था, लेकिन वह अब्र 
उसे समभने मी लगा। वह सोच-विचार ओर अनुकरण के द्वाग सीखने लगा। 


च्य्दे 


सुन्दरता की भावना उसमें पेंदा हुई, भिन्न प्रकार के रगों को मिलाकर वह नये रंगों 
का निर्माण करने लगा। दैनिक कार्यो में आनेवाले उसके औज्ञार केवल उपयोगी 
ही नहीं, सुन्दर भी होने चाहिए।। वह उन पर नक्‍काशी करता है, उन्हें 
चमकाता है। इन सब के दो उद्देश्य हैं, एक तो जाति को आगे ऋढाना और 
मानवीय विचारों की दृष्टि से सब्चे विकास में सहयोग देना। मनुष्व की सोद्य- 
भावना शीघ्र ही उच्च स्तर पर जा पहुँची। और यह एक नये युग की सूचना 
थी। सोदय्य-भावना आदिकालीन श्ञान का उद्गम, प्रतीक आदि थी जिसमें 
भविष्य के विकास के कण थे । 

मनुष्य शिकारी होता था। वह जंगली जानवरों को फेंसाने के लिये जाल 
तैयार करता था। उसने जादू-मंत्रों का मी निर्माण किया ओर एक अवास्तविक 
तथा काल्पनिक जगत्‌ की रचना की, जिसका नेतृत्व मन्त्र आदि विद्या से पूर्ण 
ओमा आदि के हाथ था, जिनका सन्‍्मान और अधिकार अधिकांश लोगों ने 
मान्य किया था। जैसा कि हम कह चुके है कि इस नये ससार का कोई ग्रमाण 
नहीं था। मृत व्यक्तियों की इच्छा और आवश्यकताय जीवित व्यक्तियों के 
समान ही मान ली गयीं। वे चाहते थे, जीवित लोग उनकी मद करें और 
उन्हें वे चीजें दें जिनकी उन्हें आवश्यकता पड़ती हो। मृत व्यक्तियों के 
सम्बन्ध में यह धारणा उनके प्रति सहानुभूति और प्यार की च्ोतक थी। यह 
उन समस्त धारणाओं का उड़म बनी जिनका प्रथम रूप तो अन्धविश्वासमय 
था, लेकिन बाद को वे धार्मिक एवं दाशनिक रूप में स्वीकार कर ली गयीं। 

मन्त्रविश लोग उस समय चिकित्सक भी थे। वीमारी की अवस्था में 
अथवा मृत्यु के समय उन्हें बुलाया जाता था। वहें वे सदेव ही महत्वपूर्ण 
स्थान पाते थे। अमरत्व की धारणा जो युगों से पनपती हुई चली आ रही है, 
आज भी हमारे सामने है ये विचारधाराएँ, बाद को ससार के विभिन्न भागों 
में साथ-साथ विकसित हुईं। इसी से उनका महत्त्व देखा जा सकता है। कहीं तो 
मनुष्यों ने उन्हें ज्यों-का-त्यों रहने दिया और कहीं उन्हें जब्लि दार्शनिक रुप 
दे दिया। व्यक्ति का महत्व एक दूसरी समत्या सामने रख्ता है। व्यक्तियों के 
विकास में मी कुछ नयी विशेषताएँ पायी जाती है और ये विशेषताएँ रिन्‍्ही 
विशेष प्राणियों में ही विकसित होती हैँ, सच में नहीं। अरुूव्मात्‌ विियास सभी में 
एक साथ नहीं पाया जा सकता, अन्यथा वह एक साधारण युग मात्र ग्न जादगा। 
ये विशेष-गुण-सम्पन्न कुछ व्यक्ति वास्तव में सयोगवश उत्पन्न हो जाते हैं और 
निष्क्रिय रूप से अपना पार्ट अदा करते हैं। 


प्र 


मन्त्रविज्ञ जादूगर, कलाकार, चित्रकार आदि में उच्चतर प्रतिमा पायी जाती 
है। वे उसका निर्माण करते हैं और योग्य शिष्य-परम्परा के हाथ सौप जाते हैं। 
यही अव्यक्त विकास का तरीका है। इसीलिए, ये मनुष्य वास्तव में अनायात 
ही विकास में सहायक बनते हैं, जबकि दूसरे मनुष्य लड़ाई-फूगढ़े आदि इतर 
दुनियादारी के झूगड़ों में उलमे रहते हैं। उनकी इच्छा सन्तान पैदा करने 
और बच्चों की संख्या बढ़ाने की ओर ही रहती है। मन्त्रविश जादूगर उन लोगों 
में से योग्य शिष्य खोज लिया करते थे और इस प्रकार विकास की परम्परा को 
अक्षुण्ण बनाये रखते थे। यह व्याख्या हमारी उस धारणा का समर्थन करती है 
कि विकास मस्तिष्क और सुघदढ इच्छा वाले सक्रिय मनुष्यों के सहयोग पर 
निर्मर है। यही बात अभी भी पायी जाती है। यह जानकर आश्चर्य हो सकता 
है कि मूल्य, गुण आदि सदेव से ही विकास के अंग रहे हैं। 

आसम्म में नेतिक आदर्श बहुत थोड़े थे और उन्हें पूणे सामानिक मान्यता 
नहीं मिली थी, क्योंकि यथाथ से समाज का तब निर्माण भी नहीं हुआ था। 
प्रारम्भ के नियम थे कि न तो किसी को मारना और न चोरी करना। किन्तु ज्योंही 
व्यक्ति और परिवार के ऊपर समाज का नियेत्रण हुआ, हम दंड-विधान का 
अस्तित्व देखते हैं; दूसरे शब्दों में वास्तविक समाज बनने पर देखभाल के 
फलस्वरूप नैतिक नियमों का विकास बड़ी तेजी से हुआ। छः हज़ार वर्ष पूवे 
उनका अत्यन्त परिष्कृत रूप पाया जाता है। इन निश्रमों का अस्तित्व हम संसार 
के केवल छोटे से माग-मिश्र-में पाते हैं। ये चीन में भी पाये जाते थे। 
इसकी जानकारी हमें बहुत ही प्राचीन पुस्तक “टाह-होटेप! (९॥॥-प०७७) से 
मिलती है। यह पुस्तक मिश्र के राजाओं के लिए, पाँच हज्ञार तीन सौ वर्ष पहिले 
लिखी गयी थी। इसका विवेचन करना अभीष्ट नहीं, फिर भी इसके कुछ अंश 
हम उद्भधत करते हैं। पहला नियम पति--परिवार का मुखिया--को सम्बोधन करते 
हुए. कह्य गया है-“ यदि तू बुद्धिमान है तो अपने घर की देखभाल करेगा, 
तू अपनी पत्नी को खुश रखेगा, उसे वच्त देगा, भोजन देगा, बीमारी में उसकी 
देखभाल करेगा, जीवन मर उसका हृदय प्रसन्नता से भरता रहेगा ...अपने नोकरों 
के प्रति दवालु रहेगा। जिन घरों में वे अप्रसन्न रहती हैं बढ़ीं शान्ति और 
प्रसन्नता नहीं रहती ... ?? 

दूसरे नियम में राजा को सम्बोन्धित किया गया है ;--- 

£ यदि तू उत्तरदायित्व लेता है तो उसके पहले पूर्ण बन। याद रुख कि 
राज-समा में व्यर्थ बोलने के बजाब छुप वैठना कहीं अच्छा है... ? पॉच हजार 


ष्प्दि्‌ 


वर्ष पृव यह शिक्षा किसी ग॒ुद ने दी थी।अमी न दाने कितने वर्ष और लगेंगे 
जत्र ये बातें व्यापक रूप से अमल में लायी जायेगी | 

उक्त दोनों अवतरण इस बात को बतलाते हैँ कि हमने अधिक उन्नति नहीं 
की और सम्यता का नेतिक स्तर वर्तमान स्तर से मिन्न नहीं था। हमें स्वीकार 
करना पढ़ेगा कि नेतिक नियम बहुत पहले से थे। शताब्दियों तक ये नेतिक 
नियम परपरा के रूप में चलते रहे और पायः सभी सम्ब देशों मे माने जाते रहे। 

* अच्छे और बुरे के सम्बन्ध में पूर्ण रूप से कोई धारणा नहीं बनी थी फिर 
मी इनका अस्तित्व मानव चेतना के आदि रूप रूप से पावा लाता हैं| हमारी 
मान्यता के अनुसार उक्त धारगा नवीन सम्बता के उठय के फलस्वल्प उत्पन्न 
हुई होगी। धर्म के अनुतार क्रमशः अच्छे और घुरे का सम्बन्ध ईश्वर और 
शैतान से है। “अच्छा? भावी जीवन की सुख शान्ति का द्योतक है और “छुस? 
डुखठायी जीबन का। 

दाशनिका ने अपने सतोप के अनुसार अच्छे-हुरे का निर्गेव सापेक्ष रूप मे 
क्या। उन्होंने कह्य, जो एक देश के लिए अच्छा है, यह आवश्यक नहीं कि 
दूसरे देश के लिए भी अच्छा हो। अच्छे की परम कल्पना अरथद्दीन है। सम्मचतः 
इन दाश निकों ने इस बात का ख्याल नहीं रखा कि घारगा लगमंग ग्ारम्म से ही 
सब्र जगह पायी जाती है। इसीलिए उत्तका परम रूप में अध्ययन होना चाहिए। 
यह कार्य इतना सरल नहीं । अच्छे और छुरे प्रश्न की गम्भीरता देखते हुए. यह 
आवश्यक है कि इस पर केवल धार्मिक और दार्शनिक्र लेखक विचार करें। 
दुर्भाग्यवश उनके पास वैज्ञानिक और सजीव तर्क नहीं जिनसे वे दूसरों को 
समझा सकें। 

अधिकांश मनुष्य; जिनमें बुद्धिवादी सी शामिल हैं, समाज में सेनिक 
थादर्शों के अनुकूल चलते हैं क्योंकि या तो वे इसे आवश्यक समभते हैं 
अथवा वचपन में उन्हें इस प्रकार की शिक्षा मिलती होगी । उन्हें बद्यपि अच्छे- 


ईः 


हमने “सापेक्ष के स्थान पर “पूर्ण” झब्द का प्रयोग जिया है, इसे समझ लेना 
। इनका उपयोग चेज्धानिक कथन और उर्बत्ाधारण से स्वतंत्र उत्ता को व्यक्त 


दर 


चाहिए 
फरने में करते हूं। अध्यात्मवादी के लिए पूर्ण लथदा परम तो इश्चर ही हो रुचछता 
हैं। इसलिए उसकी परिभाषा वैशनतिक स्‍तर से मिन्न मानी जायेगी। सेन्‍्द थाम के 


अनुसार अच्छे-डुरे की घारणा में अन्तर उतना ही ऐ, शितना कि एक इाच्द दारा 
नेंदेशित विचारा के दो दिभित्न स्मृदों में। 
घ्छ 


घुरे की परम सत्ता में विश्वास नहीं, फिर भी उनका व्यक्तिगत जीवन अहितकर 
नहीं है। वे यह सोचने का कष्ट नहीं करते कि बहुत बड़ी संख्या में लोग ऐसे हैं, 
निनके पास न तो आत्मविश्वास ही है और न उन्हें प्रार्म्म से शिक्षा के 
प्रसाधन ही उपलब्ध हुए | अधिकांश लोगों के लिए, भावनात्मक, आध्यात्मिक 
अथवा वोद्धिक सुरक्षा की आवश्यकता है। अदालतों में अपराधी के रूप में 
हम छोटी-बड़ी उम्र के व्यक्तियों को खड़ा देखते हैं; वे स्व॒य॑ इसके लिए दोषी 
नहीं, क्योंकि उन्हें नैतिक शिक्षा नहीं मिली | यह युगों की पुरानी समस्या है, 
और यदि अच्छे-बुरे का अथथ अपेभ्ित रूप में लिया गया, तो समस्या का 
समाधान चहुत मुश्किल होगा, क्योंकि शिक्षक प्रायः दाशंनिकों और लेखकों 
से प्रभावित रहते हैं। ऐसे ब्यक्तियो का प्रभाव कितना खतरनाक हो सकता है, इसे 
थीड़े लोग ही जानते हैँ। ऐसे लोगों की घारणाओं का आधार कोई महान दाशनिक 
होता है, जिसकी कृतियों को वे भल्ली मॉति नहीं पढ़ते, अथवा वैज्ञानिक होता 
है, जिसके बारे में उन्होंने कमी कुछ भी नहीं पढ़ा होता। वॉल्टेयर और डार्विन 
को अनीश्वरवादी नास्तिक समझा जाता है, पर यह सत्य नहीं। नीचे वॉल्टियर 
की पुस्तक “दाशनिक शब्दकोप ” के ईश्वख्वाद से कुछ अंश दिये जाते हैं। 

“इससे क्‍या निष्कर्ष निकलता है? नास्तिकता बहुत ही खतरनाक भूत 
है...! 

“कुछ अदाशनिक गणितजञों ने “अन्तिम कारण? को अस्वीकार किया है, 
जबकि सच्चे दाशनिको ने उसे स्वीकार कर लिया। एक सुप्रसिद्ध लेखक ने एक चार 
कहा था--एक शिक्षक ने बच्चों से ईश्वर की बात कही और न्यूटन ने उसे 
प्रत्यक्ष रूप में दिखाया? ... 

नास्तिकता कुछ प्रतिभा-सम्पन्न लोगों का साधन है और मूर्खों का साधन 
अन्धविश्वास है। 

दार्शनिक और वैज्ञानिक दृष्टिकोण से यह आपत्ति उठायी जा सकती है 
कि वेल्टियर का कथन उचित नहीं, लेकिन हमारे युग में बहुत से अमेरिकन 
वैज्ञनिन--जिनमें से दो शरीर-विज्ञान-शात्री और नोवेल पुरस्कार विजेता 
हैं--धार्मिक हैं। यही वात आधुनिक फ्रांसीसी दार्शनिक बर्गतों (82880) 
के सम्बन्ध में कही जा सकती है। विद्वानो को, जो प्रतिमा-सम्पन्न हैं और जिन्हें 
प्रारम्भ से ही शिक्षा की सुविधाएँ मिली हैं, अपने उत्तरदावित्व पर विचार करना 
चाहिए। अगर वह ईश्वर के अस्तित्व के सम्बन्ध में अपने को न समझा 
पायें और उच्चतम मानवीय मूल्यों, नेतिक और आध्यात्मिक आदशों को नहीं 


झफ 


समझ पायें, तो वे स्वयं अपने से श्श्ष करे कि उनकी धारणाएँ कह 
भावुक अथवा वैज्ञानिक स्तर पर आश्रित हैं, भले ही उत्तर ठुछ भी हो) 
अपने से एक प्रश्न और करें, कि प्राचीन तथा समय की कसोटी पर कसे हुए 
मानव-आदश धर्म के स्थान पर वे किस चीज्ञ की स्थापना करना चाहते हँ। 
यदि उनके चुद्धिपट बन्द नहीं हुए, तो हमें आशा है कि वे सही उत्तर पायेंगे। 

विगत पृष्ठों के निप्कर्ष-स्वरूप अच्छे और बुरे की काम चलाऊ परिभाषा 
बनायी जा सकती है। ये परिमाषाएँ, विकास की मान्यताओं के समान पूर्ण नहीं 
हैं, और यदि हमारी व्याख्या को स्वीकार किया जाब, तो ये परिभाषाएँ मनुष्य 
के सम्बन्ध में पूर्ण मानी जा सकती हैं :--- 

अच्छा वह है, जो विकासोन्मुख मार्गों पर ग्रगतिशील हो और, पशुओं से 
अलग, हमे स्वतंत्रता की ओर अग्रसर करने वाला हो | 

बुरा वह है, जो विकासोन्म्रुख प्रगतिधारा का विरोधी और हमें पशुता की 
ओर ले जाने वाला हो | 

दूसरे शब्दों में मानवीय दृष्टिकोण से अच्छा वह है जो मानवता एवं 
मानवीय व्यक्तित्व का सन्‍्मान करे। और बुरा इसके विपरीत होगा। 

मानवीय व्यक्तित्व के सन्‍्मान का आधार मन॒प्य का गोग्व है । मनुप्य 
विकास का सहायक और ईश्वर द्वारा सौंपे हुए कार्य को आगे ले जाने वाला 
है। उसका यह महत्त्व मस्तिष्क की नयी चेतना एवं खतंत्र इच्छा पर निर्भर 
है जो विकास को आध्यात्मिक दिशा मे अग्रसर करती है। उत्तरदायित्वहीन 
गोरव की हम कल्पना नहीं कर सकते। मनुष्य के हाथों में उसका अपना भाग्य 
ही नहीं बल्कि विकास का मी भाग्य है। किसी भी क्षम वह अपनी उन्नति 
और पतन के मार्ग को पसन्द करने के लिए ख्तंत्र है। वाइब्रिल के दूसरे 
अध्याय का यही अर्थ है। 

एक बार फिर हम दुहराना चाहते हैँ कि अब तक ऐसा कोई भी तथ्य 
या मानवता नहीं जो जीवन के प्रारम अथवा प्राकृतिक विद्ञत्त का 
समाधान कर सके। जहँ तक जीवन के उहम का प्रश्न है, इस सम्बन्ध से 
हमने सक्षिप्त रूप से पुस्तक के पहले भाग में चर्चा की है। इन्छा अब 
अनिच्छापूर्वक या तो वाह्म हस्तक्षेप की बात स्वीकार करनी पडती है, झिसे 
हम ईश्वर-आशा ओर वैज्ञानिक अ-सयोग कहते हैं, अथवा हम यह मानें हि 
इस प्रश्न के सम्बन्ध से हम कुछ नहीं जानते। यह लीक्येक्ति केइल विश्वास 
नही बल्कि सर्वमान्य वैज्ञानिक कथन है। हमीं नहीं, बल्कि कहर सेतिहदादी भी 


मर्द 


जज 


बिना किसी प्रमाण के यह विश्वास किये चले जा रहे हैं, कि एक दिन आयेगा 
जब वैज्ञानिक रूप से जीवन के प्रारम्भ, विकास, मनुष्य के मस्तिष्क एवं 
नेतिक आदर्शों की उत्पत्ति आदि का समाधान हो सकेगा। वे यह भूल जाते हैं 
कि यह समाधान आधुनिक विज्ञान के रूप को ही बदल देगा और यह कि उनकी 
धारणाएँ भावुकता के आधार पर खड़ी है | 
आज ईश्वर पर विश्वास वैसा नही है जैसा पहले था। एक सुप्रसिद्ध 
ईसाई लेखक मिग्रेल डी उनामनो (४87० 66 एगब्रणाणा०0) ने बडे 
सुन्दर शब्दों में लिखा है: “ईश्वर में विश्वास करना उसके अस्तित्व को स्वीकार 
करना है और उससे भी अधिक उसके अनुरूप कार्य करना है।” 
बहुत से बुद्धिशील व्यक्तियों की धारणा है कि वे ईश्वर की कत्पना नहीं कर 
सकते क्योंकि वे उसका अनुमान नहीं कर पाते। वैज्ञानिक जिज्ञासा रखनेवाले 
व्यक्ति को ईश्वर-दर्शन करने की उत्कंठा नहीं होनी चाहिए, उसी प्रकार जैसे 
एक भौतिक विशानी इलेक्ट्रॉन को देखने की जिज्ञासा नहीं रखता। दोनो के 
लिए, ईश्वर या इलेक्ट्रॉन का दर्शन करने का प्रयत्न असत्य होगा। इलेक्ट्रॉन की 
भौतिक कल्पना नहीं की जा सकती लेकिन फिर भी उसके प्रभावों के कारण 
एक लकड़ी के टुकड़े की अपेक्षा हम उसे अधिक जानते हैँं। यदि वाह्तव में 
हम ईश्वर की कल्पना कर लेते तो उसमे विश्वास करने का प्रश्न ही समाप्त 
हो जाता और तब ईश्वर, हमारे अपने मस्तिप्क की उपज होने के कारण, शंका 
का विपय वन जाता। यह बात केवल मानव-ज्ञान के बारे में कही जा सकती 
है क्योकि मनुष्य जीवन-सम्बन्धी समस्त कार्य-व्यापारों पर शंका करता है 
और अन्तज्ञन तथा सहज लालसा की सत्यता और मूल्य को स्वीकार करता 
है। ये बुद्धिहीन सहज लालसाएँ सत्य हैँ क्योंकि मनुप्य इन्हीं से 
सुख-शान्ति पाता है और यह ठीक है जो हम आनंद देता है, वह असत्य नहीं 
हो सकता। वे हमारे गुणों, नेतिक आदशों और सोदर्य-भावना की 
प्रेरणा हैं इसलिए उनका कारण मी अवश्य सत्य होना चाहिए, भले ही वह 
कल्पनातीत हो । 
हमारे द्वारा निर्मित ईश्वर से ईश्वर प्रमाणित नहीं होता। बह तो हमारे उस 
प्रयास से सिद्ध होता है जो हम ईश्वर की कल्पना करने में करते हैं। 
उसी प्रकार सद्ृण वास्तव में मनुष्य के प्रयास में है, न कि परिणाम में । 
आध्यात्मिक प्रयत्न वास्तव में उसके कारण की खोज करता है और वही 
प्रदत्त हम ऊँचा उठाता है। हम अपने भीतर उन तत्त्वों को पा सकते हैं, जो 


९० 


है 
विकास की प्रगति के लिंए हमारी चेतना को वल देते हैं और ईश्वस्-मदत्ले 
कार्य में सहयोग देने की प्रेरणा हैं। 

बुद्धि-मार्ग से हम उसी निष्कर्ष पर जा पहुँचते हैं जो अध्यात्मवादी 
नैतिकता के मार्ग पर चल वर पाता है। 

विकास की प्रगति आव्यात्मिक क्षेत्र में व्यक्ति से मानवीय सहयोग की संग 
करती है। वोद्धिक क्षेत्र से पिछले छः हजार वर्षों में कोई विशेष सहयोग नहीं 
मिला | अन्ततोगत्वा हम स्वतंत्रता पर आ जाते हैं। आदिकालीन पाप को हम 
मानवीय चेतना को प्रारम्मिक उदय के रूप में मान सकते हैँ। हमारा मानवीय 
नाटक जो हज़ारों शताब्दियों तक चलता रहेगा, कुछ पंक्तियों में बताया जा 
सकता है। 

प्रतिमा का नैतिक और आध्यात्मिक उन्नति से सदैव विरोध रहेगा, जिसके 
कारण वास्तविक सुख-शान्ति नहीं मिल सकती । एक चबुद्धिवादी ने, मिसने 
चालीस वर्षों तक महान्‌ ईश्वरीय सत्ता में सन्देह किया, त्रिना आपत्ति किये 
पिछले उन भौतिक सिद्धान्तों की असत्यता को स्वीकार कर लिया जिन्हें अपने 
युवाकाल में वह अकाव्य समझता था। वह कल्पनातीत उस छोटे-से क्षेत्र में 
इलेक्ट्रीन की गति स्वीकार कर लेता है। वह इलेक्ट्रॉन को “आविकता तरंग” 
मानता है। बह 'न्यूट्रॉनों” और विरोधी न्यूट्रॉन-कर्णों को सी मानता है, जिनका 
आविष्कार गणितीय कारणों से हुआ। इन न दीखने वाले कणों को वह बुद्धिवादी 
बिना किसी प्रतिरोध के मान लेता है, फिर भी अपने जिद्दी स्वभाव के कारण 

ह महान्‌ ईश्वर-सत्ता को स्वीकार नहीं कर पाता, जिसके त्रिना महान्‌ वैशनिक 

समस्याओं का इल सम्भव नहीं। वह इस बात को जानता है कि उसके मस्तिष्क 
में विश्व के प्रति रूप का आधार क्षगमात्र की प्रतिक्रिया पर निर्मर करता है, 
जो उसकी चेतना में अपना कोई निशान तक नहीं छोड़ती। उस व्यक्ति से 
बढ़ कर अवुद्धिवादी और कीन हो सकता है जो बुद्धिवादी होते हुए. भी अवुद्धि- 
वादी है। 

वास्तविक प्रगति के पूण होने में बहुत शताब्वियों लगेगी यद्यपि परम्परा ने 
उसकी गति को बढ़ाया है। अब तक मनुप्य विश्व के द्वारा शासित था, भविष्य 
में वह स्वयं अपने पर शासन करेगा । इसके लिए उसे अपनी निम्नवोटि 
की प्रद्तत्तियों तथा यानिक-क्ला के कारण उत्पन्न हुई आदतों पर अधिफार करना 
होगा, जिनके कारण उसके प्रयत्न सफल नहीं हो पाते। अनायास ही मन॒प्य 
इनका दास बन गया है और उनकी तुष्टि को ही उद्देश्य मान रहा है। तम्बता के 


ह्र 


प्रारम्म से ही अधिकांश लोगो के दुख-दारिद्र को जब हम देखते हैं, तो 
आश्चर्य नहीं होता। समाज के थोड़े से सदस्यो--जैसे आविष्कारक, रतायमिक, 
वैज्ञानिक और इंजीनियर--द्वारा निर्मित साधनों से पूर्ण लाभ उठाने के लिए 
अधिकांश मनुष्यो के लिए चहुत समय लगेगा। यदि ऐसा सम्भव सी हे--जो 
अनिश्चित है--तो भी उन्हें अपने उस कर्तव्य के समझने में बहुत समय 
लगेगा जिसके कारण उच्चतर विकासोन्युख सुख-झान्ति का निर्माण हो सकता है। 

मस्तिष्क और परम्परा के कारण मानवीय विकास गतिशील है। लेकिन 
मस्तिष्क की प्रक्रिया विभिन्न दिशाओं में होती है जो वास्तविक विकास के 
विपरीत भी जा सकती है। नैतिक प्रष्ठभूमि के अमाव में विशुद्ध प्रतिमा 
विध्वंसात्मक समालोचना अथवा निरथेक वादविवाद का रूप ले सकती है; 
उदाहरण के लिए मध्यकालीन दाशंनिक सिद्धांतों को लिया जा सकता है। 
मनुष्य को अपना उच्चतर विकासोन्मुख लक्ष्य न भूलना चाहिये ओर न ही उसे 
अपने अधिकार से ही उदार्सीन होना चाहिये। उसके ग्रवत्न उसे ऊँचा उठाने 
के लिए हो। अब वह युग समाप्त हो गया जब उसे अपनी परम्परागत पशु- 
प्रवत्तियों से संघ करना पड़ता था। अत्र वह युग है जब उसे अपनी उन 
आदतो के विपरीत संघर्ष करना है जिनका जन्म उसके अपने मस्तिष्क की 
अखस्थता तथा परम्परा के फलस्वरूप हुआ। 

मानवीय प्रतिमा और उससे निर्मित स्थिति के कारण मानवीय संघर्म कही 
अधिक जट्लि हो गया। मनुष्य के आविष्कारों ने उसके जीवन में ऋन्‍्तिकारी 
परिवर्तन उपस्थित कर दिये। इसके साथ ही सम्यता के मिथ्या प्रतीकों और 
आदर्शों का मी जन्म हो गवा। अब तक केवल कट्टर धार्मिक लोग ही--जैसे 
हिन्दू और मुसलमान--इसके कारण भ्रष्ट नहीं हुए | 

विकास के संक्षिप्त अध्यवन में हमने देखा कि बाह्य वातावरण में परिवतेन 
होने से प्राणियों को उसके अनुरूप बदलने के लिए. विवश होना पड़ता है। 
मनोचेज्ञानिक क्षेत्र में मी स्थिति यही है। जहाँ तक पशुओं का सम्बन्ध हे, इस 
क्षेत्र म वे, विकास के दृष्टिकोण से, कोई प्रगति नहीं करते। ठीक यही स्थिति 
आज हम पाते हैं। 

मनुष्य को यह समझना है, कि उसने अपने वातावरण सें जिस यान्त्रिक 
परिवतेन को पैदा कर दिया है, वह उसके नाश अथवा प्रगति का कारण वन 
सकता है। यह इस ब्वत पर निर्भर करता है कि वह क्ह०ं। तक नैतिक स्तर के 
अनुकूल #न सकता है। 


य्र 


पे 


| भरनुष्य का कत्तव्य सम्बता के मिंथ्या प्रतीकों के स्थान पर रच प्रदीकों छी 
स्थापना करने, मानवीय सनन्‍्मान को विकसित करने में हैं। वादिक उन्नति 
को समात्त करना सम्भव नहों। यदि ऐसा किया गया तो यह घातक साबित 
होगा। मनुष्वता का नैतिक स्तर उठाने की आवश्यकता है। स्कूली शिक्षा के 
साथ नैतिक शिक्षा को मिला देने से अन्भुत परिणाम देखे जा सकते हैं। अमी 
तक यह प्रयोग केवल उच्च शिक्षा-संस्थाओं मे ही किया गया है। 
जैसा कि हम कह चुके हैं, प्रतिमा का विकास पिछले दस हजार वर्षो म 
इतनी तेज्जी से नहीं हुआ। जब मनुप्य के पास कुछ नहीं था, तब घनुप-त्राग 
का आविष्कार करने के लिए. कितनी प्रतिमा की आवश्यकता हुईं होगी। इसी 
प्रकार मशीनगन का आविष्कार करने के लिए. भी। क्नफ्यूगियत, लाओोसते, 
बुद्ध, डेमोक्रेटीस, पाइथागोराउ, आर्कमीडीज, ऐ्ैदे उतने ही प्रतिमा-सम्पन्न थे, 
जितने कि बेकन, डेकार्ट, न्यूटन, केपलर, वर्गों और आइन्स्टीन। प्रतिमा व्यों 
बढ़नी चाहिए, यह प्रश्न आज की तरह पहले भी विचित्र था। तथ्यों के 
लिखित रूप में अथवा मौखिक ठप में एक पीढ़ी से दूसरो पीदी तक जाने मे, 
जहाँ एक ओर भलाई है वह दूसरी ओर सम्वता के लिए. खतरा भी। यह 
स्थिति का दूसरा पहलू है, जो मनुप्य से नेतिक गुणों की मांग करता हैं। यदि 
हम धार्मिक भाषा का प्रयोग करे, तो कह सकते हैं कि आज सी ईश्वर और 
शैतान के बीच सघर्ष जारी है। 
कुछ अपवादों को छोड़ कर नैतिक नियम युगों से अक्षुण्ण चले आये हैं। 
उन्हें थोड़े से नियमों का रूप दिया जा सकता है। विभिन्न छुगो में ये नियम 
ससार के विभिन्न युगो में पाये जाते हैं। वस्तुतः ये मानवीय संघर्ष और 
अनुभव के फल हैं। इन नियमों की रक्षा अवश्य होनी चाहिए। उनका दिझास 
उनके आत्मसात्‌ होने पर ही सम्भव है। कोई अस्वीकार नहीं कर उुफ्ता कि 
जीवन मे उनका व्यवहार शनेः शनेः हो रह्य है ओर वे प्रथ्वीतल पर फेलते 
जा रहे हैं। यह उन्नति समाप्त नहीं हो सकती क्योंकि यह उस बिजव का प्रति- 
निषित्व करती है जो मनुष्य ने पशुता के ऊपर प्रात्त की। .शताब्दियों तक 
घम्म का उद्देश्य उन्नति करना था। उन्होंने उदेव उन्नति की हो, ऐसी छत नहीं। 
अपने उच्च आदर्शो के बावजूद ग़लत नेतृत्व के कारग उनका समय आपस में 
लड़ने में वीता। जनताधारण की सुख-शान्ति धार्मिक विचारों की एकता ने है। 
ससार तभी शान्ति मे विश्वात कर सकेगा, झव्कि घमम उसे दस प्रध्वी पर 
स्थापित कर सके। आध्यात्मिक दिच्यर न तो विकतित हुए व्गैर न उनदा प्रसार 


ण््रे 
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ही हुआ; क्योकि उनका विकास उन्हीं लोगो मैं सम्मंब था, जो नतिक उन्नति 
कर चुके हो। हम अभी तक उस अवस्था तक नहीं पहुँच पाये, इतना ही नहीं, 
हम उससे बहुत दूर हैं। निःसदेह आध्यात्मिकता मनुप्यता का उच्चतम 
भादश है। ह 

मानवता का विकास प्रतिमा पर निर्मर करता है। प्रतिमा का विकास तो बहुत 
पहले' कुछ मनुष्यो में उच्चतम स्तर तक हो चुका है, किन्तु तब से उसमे कोई वृद्धि 
नहीं हुई। मनुष्यता का विकास नैतिकता की ग्रगति अथात्‌ अधिक से अधिक 
मनुष्यों तक उसके ग्रसार पर निर्भर हैं। मनुप्यता के लिए, आवश्यक है कि वह 
इन नैतिक आदर्शों का प्रसार करे और मनुप्य मात्र के हृदय में उनकी स्थापना 
करे जिससे मनुष्य विना यान्त्रिक बने प्रेरणा पा सके। वास्तव में यह भावी 
पीढ़ी के नेतिक स्तर के निर्माण का प्रश्न हैं। यदि मनुष्यता इसके लिए प्रयास 
करती है, तो निश्चय ही भविष्य में वह उच्चतर चेतना के निर्माण में योगदान 
दे सकेगी और एक दिन आध्यात्मिक मानव-जाति का उदय होगा। 

ऊपर हमने मस्तिष्क द्वारा विकास की रूपरेखा प्रस्धुत की। अन्न हम सम्बता 
की व्याख्या करते हुए बतायेंगे कि किस प्रकार यह विकास का महत्त्वपूर्ण अंग है 
और मनुष्य मानव-समाज के भाग्य का निर्णायक है। 


$ 
अध्याय-१ ० 
सम्यता 


हम देख चुके हैं कि प्रारम्म में विकास के नये तत्त्व तथा परम्परा ने कुछ 
मानवीय ग़ुणों--जैसे सन्तान-उत्पत्ति, भावात्मक प्रतिभा एवं नैतिकता आदि 
शुणो का विकास बड़ी तेजी से किया । इन विशेषताओं के विकास के लिए 
आवश्यक था कि शारीरिक दृष्टि से मनुप्य इतर ग्राणियों से श्रेष्ठतम हों । 
मस्तिष्क के पूर्ण होने के बाद यह प्रगति मनोवैज्ञानिक धरातल पर सम्भव हो 
सकी | विकास-काल में प्रकृति ने बहुत से अ्रयोग किये। कुछ तो अपनी 
अपूणता के कारण समाप्त हो गये और कुछ विकास की प्रक्रिया में संतुलन की 
अवस्था को पहुँचने के बाद समाप्त हो गये । विभिन्न जातियों में मस्तिप्क का 
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विकास समान गति से नहीं हुआ। कुछ मानव-समूह जैसे--आस्ट्रालायइस, 
थ्छ 


| फ्यूगियन्स, चुशमैंन और पिगमीज आरम्मिक काल की दशा से नाम मात्र को 
' ही विकास कर पाये | आज मी छुछ जातियों प्राचीन स्तर के मनुष्यों की 
भौति च्यवहार करती हैं| श्वेत और पीत जातियों ने सम्बता का विकास क्या। 
इन दोनों जातियों में प्रतिमा और मोतिक उन्नति के साथ नैतिकता का विक्ञस 
समान रूप से नहीं हुआ। लोगों की नेतिकता की प्र॒ठ्ठभूनि पर ही आध्यात्मिक 
विकास सम्मव है | यह प्रश्न स्वामाविक है कि क्या मानव-सम्बता का विकास 
उचित दिशा में हुआ हे! इस प्रश्न का उत्तर पाने के लिए, हमें समभ्बता की 
नवीन परिभाषा करनी होगी। 
हमारा यह ढावा नहीं कि यह परिभाषा अब तक दी हुई परिभाषाओं से श्रेष्ठ 
है । इसकी मिन्नता इसी में हे कि यह परिभाषा इस पुस्तक में प्रतिपादित 
प्रमुख भाव का समथन करती है; इसलिए इसका व्यापक होना स्वाभाविक है 
क्योंकि इसका आधार केवल मानसिक नहीं है । 
विकास के सिलसिले मे वह कहा गया था कि कोई विशेष विकास सबोगवश 
शुरू हो गया और मानो उसका पूर्ण अन्त हो गया अथवा लोड कर फिर पिछली 
अवस्था में पहुँच गया। यही बात पूरी तौर पर सम्बता के बारे में मी कही जा 
सकती है। सभी प्राणी भूतकाल के किसी दृरथ उद्म से विकसित हुए हैं। 
उनमे विभिन्नता पैदा हुई और शताब्दियों चाद उनका पिकास स्पष्ट हुआ। 
किसी समय प्रथ्वीतल पर और जल में , विशाल, भीमकाय और बहुप्रसवीय 
(0०790) युग के प्राणी भरे पड़े थे। सामान्य विकात, जिसका अन्त मनुष्य 
के रूप मे हुआ, बार-बार विशेष जातियो द्वारा आक्रान्त होता रहा, फिर मी ये 
विभिन्न जातियां पथ्वीतल से साफ हो गयीं। 
इन विभिन्न प्राणियों के प्ृथ्वीतछ पर भर दाने से विकास का मुख्य प्रवाह 
बन्द नहीं हुआ। किसी समय इन विवासोन्मुख परूपण के प्रतीक प्रागियों के 
लिए. भयेकर सकट उपस्थित हो गया था। इन सफदों के बावजूद उसकी 
प्रगति नहीं रुकी। प्रत्येक पीटी, आंगे आनेदाल्षी पीदी को अपने सचित गुणों 
को देती चल रही थी। यही गुण गद को मनुष्य सें केनद्रीभूत हुए ओर आज 
महान बना बैठा है। यह नहीं कहा जा सकता कि उतन्मम यागिगें मे 
उत्पन्न विकासोन्मुख तत्वों के लिए भविष्य में चझ्व उत्पन्न हो जायगा | 
जिस प्रकार जातियों बर्नीं और नष्ट हो गयीं, उसी प्रनार सम्ब॒ताएँ मी इनीं 
और विगर्डी लेकिन उनके विकासोन्नुख तत््व समात्त नहीं हुए। इुछु तो आज 
मी कला के रूप में मुरशक्षित हैं। समय उननो नष्ठ नहीं कर पाद्। इसलिए 
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हमें आशा है, कि हमारी अमर परम्पराएँ--सोदर्य मावनाएँ, भावात्मक चिन्तन, 
नैतिक एवं आध्यात्मिक धारणाएँ बनी रहेंगी। 

इस ग्रकार एक के वाद एक़ सम्बताएँ प्रत्येक आने वाली सम्बता को आगे 
बढ़ाती रहीं, परिष्क्ृत करती रहीं। मविष्य में वर्तमान सम्बता की उन भौतिक 
प्रद्नत्तियों से संघर्ष करना होगा, जो उम्बता की जड़ें खोदने में लगी हुई हैं। 
इस प्रकार की उलट-फेर आवश्यक है और स्वामाविक मी। उच्च आदर्शों के 
विकास के लिए संघर्ष अनिवार्य हो जाता हैं। विना संघर्ष के विकास रुक 
जावगा और संठुलन की अवस्था उत्पन्न हो जाबगी, फिर मनुप्य को अपने को 
पूर्ण बनाने के लिए. कुछ मी करना न रहेगा। विकास की वर्तमान अवस्या 
में संघर्ष का रूप नेंतिक और आध्णत्मिक आधार अपना चुका है। शारीरिक 
विकास के लिए, लाखो शताब्वियोँ लगीं। आत्मा के विकास के लिए मी 
हमें मानव इतिहास के पन्नों को उलटना पड़ेगा। हम अपने वातावरण से 
प्रभावित हो जाते हैं। संमवतः हम एक नाटक के पात्र हैं, जो अपने देश-काल 
की सीमा से बंध हुए हैं। इस सम्बन्ध में हम अपना कोई स्वतंत्र निर्णय दे सकने 
में असमर्थ हैं। 

सम्बता के दो अथ होते हैं; एक स्थिर और दूसरा गतिशील। स्थिर दृष्टिकोण 
से हम किसी युग की अवस्था का वर्णन करते हैं; जैसे ग्रीक उम्यता। गतिशील 
दृष्टिकोण से हमारा तालर्य उन त्चों के विकास और इतिद्वात से है, जिन्होंने 
अत्र तक विकास किया और आगे मी करते रहेगे। 

स्थिर सम्बता की धारणा हनारी अपनी हैं। इसकी ठुलना तराशी हुई 
मांस्पेशियों की उत्पन्न पतली पर्त से की ला सकती है, जिसे मोतिकशाज््र ज्ञाता 
ने परीक्षा के लिए काय हो। जीवकोप मृत होते हैँ और मृत पदार्थ के बारे में 
पूरो बात जानने के लिए, हमें ऐसे दर्शनों अंशों की परीक्षा करनी होती है। 
सम्बता की गतिगील घारणा, लीवकोपों या अंगों की चलती हुई सिनेमा रोल 
से की जा सकती है। 

सम्बता की स्थिर परिभाषा : सम्बता, अब तक के समत्त मानव समाज में 
मस्तिष्क द्वार नैतिक, सोंदब्रात्मक और मानव जीवन की मीतिक अवस्थाओं में 
हुए परिवर्तन के विकास की यी मात्र है। 

समभ्वता की गतिशील परिमापा : सम्बता, समस्त प्रृथ्वीतल पर मानवीय 
संघर्ष के विक्ात की स्वत है, जो नेतिक और आध्यात्मिक प्रद्धत्तियों की ओर 
उन्नुख्र रहती हैं। 


य्द 
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| दूसरे शब्दों में, सम्बता प्शु-पम्पपरा जीवन के अवरोप और नयी मानवीय 
प्रवृत्तियों के संघर्ष की कहानी है। 

पाठकों को इस परिभाषा पर आपत्ति हो सकती हे क्‍योंकि यह 
के समान है | सभ्यता मौतिक प्रयति की व्याख्या नहीं करती। 
बड़ा अन्तर है | स्थिर परिभाषा घुग विशेष की अवस्था का 
वस्तु के स्थिर चित्र के समान है जिसमे हम ग्रत्वेक्त अंश श 
सकते हैं। दूसरी ओर गतिशील परिभाग से हम मानवता लिक भवाह 
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करते हैं। इस परिमापा में प्रत्वेक चीज़ स्थिर रुप में नहीं अध्दण्न की जा 
सकती। आजकल के स्नानागार, रेडियो, वादुबान आदि सम्वता के अंग 
अवश्य हैं लेकिन यह नहीं कह् जा सकता कि इन उपकरणों ने अमुक सम्बता 
के विकास भे कितना सहयोग दिया, मानवीय भावनाओं को आगे इउदाने में 
कितनी प्रेरणा दी। वात्तव मे सम्बता के मोतिक उपकरण तो गतिशील परम्पग 

फल हैं, वे गैद्धिक गतिविधि के परिणाम है। उन्हें प्रगति का काग्ण नहीं 
माना जा सकता। 

वास्तविक मानवीय उन्नति में मनुष्य पूर्णता की ओर अग्नसर हुआ है। 

उसके ओज्ञारो, कलाविज्ञता तथा मौतिक सम्पन्नता की कहानी दूसरों है, को 
उसके विकास से सम्बन्धित है, ओर जिसने उसे आंग्रे बढ़ने म॑ सहाब्ता टी। 
ऊपर की अंतिम बात मौतिकवादियों की धारणा है जो मनुष्य का अपमान करने 
वाली है; क्योंकि इसमें श्रेष्ठम मानवीय शुणों की अवहेलना की गयी है, 
जो मनुप्य की मुख-शान्ति का निर्माग करती है तथा मद्दानता क्षा दर्जा ढेती 
है। मनुष्य अन्य गाणियों से ऊपर उठ दर उच्चतर आनन्द का उपभोग कर 
सकता है। इसके विपरोत धारगा के लोग, चाहे वे नागरिक हो अथवा नेता, 
हमारी व्या के पात्र हैं। वे विक्षत के विरोध मे, ईश्वरेच्छा के विगेध मे 
और अनुचित बातों के पश्च में कार्य करते हैं। 

चंतना क॑ उदय कर पूर्व का दाल पशझुनयावयां का छुग था, ह्ञा कब्ले अपन 
शारीरिक नुश्मात्र से ही सत॒ए्ठ हे जाता था। उसब्ग ऋत्तेब्ब ऊेवल आन्तन्दि 
शारोरिक प्रक्रिया से ही निवंद्रित होता था। इसके अतिरिक्त कोई चारा मा 
नहों था) वे अपराध नहीं करते क्योंकि उन्हें जान नहीं है। वे नंगे रहने हैं 





और उन्हें शर्म नहीं लगती क्योंकि उनमें चेतना नहों होती। थे अब मी 
अपने भौतिक वातावरण के दास हैं। वे पतन्द्र कग्ना नहीं जानते। पछुओ <' 
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धोगठान देती है। बुद्धिलावी लोग वहत थोडे से हैं और उन्हें आऊर्पित कर्मी 
सरल काम नहीं क्योकि वे केवल त्रोद्धिक तर्कों से ही सत्यता को समझ सकते 
हैं; जो जनसाधारण की धारणाओं से विपरीत होती है। अपने मस्तिप्क की 
विशेष रचना के कारण वे समभने की योग्यता तो रखते हैँ, किन्तु उनका तर्क 
उस शिकारी कुत्ते के समान होता है, जो खरगोश का पीछा दरते-करते 
अकस्मात्‌ रुककर कहने लगता हैं-- अरे कितना मूर्ख हूँ मं! यह सच्चा खर 
गोश नहीं, इसके पहिये कहें है ! 

समान मे अधिकतर लोग मावना से प्रमावित होने वाले हैं। इसका सूप 
अप्रत्यक्ष रहता है। आध्यात्मिक साधन बहुत थोडी मात्रा में मिलता हैं। 
आराम, सम्पन्नता और सरल जीवन--ऐसा प्रतीत होता है कि ये आध्यात्मिक 
विकास के फल हैं। अत्यधिक दरिठ्रता आदि को मी यही माना जा सकता है। 

कुछ मी हो, यह स्पष्ट हे कि सम्बता मनुष्य के विकास में सहयोग दे 
ओऔर मनुष्य को केवल उसकी भौतिक सीमाओं में ही न जक्ड दे, तभी 
मनुष्य का विकास उचित दिशा में सम्भव है । सम्बता का निर्माण मनुष्य के 
भीतर से हो, न कि बाहर से। यान्त्रिक और भोतिक आधार पर विक्रसित सम्बता 
की असफलता अवश्यम्मावी है। 

डा ड्ः 4६ 

मनुष्य को अपना निश्चित रूप मिलने के पूर्व तक प्रकृति ने असख्य 
प्रयोग किये । उसी प्रकार उच्च चेतना के विकास के लिए भी सभ्यता को 
असख्य प्रयोग करने होंगे| 

यह दूसरा युग बडा लम्बा चलेगा। सम्भव है, इसकी वास्तविक प्रगति मे 
अवरोध पैदा होता रहे । मनुष्य को उसकी दीवकालीन परम्पराओं से मुक्त करने 
में बहुत समय लग सकता है। यह प्रगति स्वयं मनुष्य के सक्रिय सहयोग 
पर ही निर्मर करती है। अत्र इसके उपरान्त मनुष्य का सथप मनुप्य से 
होगा--आत्मा की मुक्ति के लिये। इस सबपे को आगे ब्टाने वाले 
थोडे हं। लेकिन उनमे अकस्मात्‌ परिवर्तन करने वाले तत्वों के समान ही 
शक्ति है। 

जब हम शरोर पर विजय पाने की अथवा पशु-प्रइत्तियो पर नियंत्रण पाने की 
बात करते हैं, तो इसका मतलब यह नहीं कि इन प्रवृत्तियों वा साधार्ग तुष्ठीररद 
नहीं होना चाहिए अथवा ऐसा करना बुरा है । अनुचित केवल इन प्रइन्तिया 
द्वार अपने को निर्मत्रण में चेघ देना है, अपनी स्वतत्रता को सीमित करना ऐ। 


ण््द 


मैनुष्य स्वय अपने को पशु-सीमाओ से मुक्त करे और इस प्रकार अपनी 
बुराइयों पर विजय प्रात्त करे। 

मनुष्य का उद्देश्य शरीर पर नियंत्रण पाना है। दासता किसी भी रूप में 
अवांछुनीय है | यदि इन प्रन्नत्तियों पर विजय प्राप्त कर ली जाती है तो, फिर 
उनसे डरने की कोई आवश्यकता नहीं। 

परम, भोजन, पेव और आमोद-प्रमोद के दूसरे साधन साधारण रूप में 
उचित हैं, यदि वे उचित मात्रा में है) कहा है, * अति सर्वत्र वजेयेत्‌ ? | अति का 
अर्थ है पशुता की विजय। शरावी घुरा माना जाता है, इसलिए नहीं कि 
उसने शरात्र पी है बल्कि इसलिए कि वह अपने पर नियंत्रण खो बैठा है। 
नशे में वेहोश आदमी, आदमी नहीं रहता; क्योंकि शरात्र की अधिकता ने 
उस पर विजय पाली | उस पर विश्वास नहीं किया जा सकता। उसकी कमजोरी 
धीरे-घीरे उसे समाप्त कर देती है। 

संकल्पवादी नैतिकता इसके विपरीत, मनुष्य के लिए वास्तविक आनन्द का 
आयोजन करती है। स्वतंत्रता की भावना विकासोन्मुख रूप में आनन्द के अनन्त 
ख्ोत का कारण बनती है। ये आनन्द गम्भीर और चिरकालीन होते हैं, क्योकि 
इनका सम्बन्ध शरीर अथवा उसके स्वास्थ्य से नहीं होता। 

अत्यधिक शारीरिक यातना और हठयोग भी शरीर के लिए उतना ही 
हानिकारक है, क्योकि इससे मस्तिष्क के जीव-कोपों पर प्रभाव पड़ता है और 
विचारशक्ति अवरुद्ध होती है। इससे भी अधिक खतरनाक बात यह है कि 
इस प्रकार व्यक्ति में सत्यानाशी अहं पैदा हो जाता है। शरीर और आत्मा में 
समरसता पैदा होनी चाहिए, तभी मनुष्य में सौम्यता, सहनशीलता, दया आदि 
गुण उत्पन्न होते हैं। 

सम्यता के दो काये प्रमुख होते हैं। प्रथम, अपना गशुणात्मक विकास करना 
और दूसरा, अधिक से अधिक लोगों में उनका प्रसार, जिससे व्यक्तियों के 
चवरित्रात्मक विकास के लिए मार्ग बन सके। 

व्यक्तियों के द्वारा ही विकास सम्मब होता है। दूसरा प्रश्न है कि वह विकास 
किस प्रकार का संयोग उपस्थित करता है। सैकड़ों-हज्ञारो एक ही जाति के 
व्यक्तियों में संयोग विभिन्न प्रभाव डालता है। व्यक्तियों मे ही अकस्मात्‌ परिवर्तन 
नवीन वंशगत विशेषता में बदल जाते हँ। यही बात प्राणियों के अस्तित्व में 
आने के बाद की विकास-परम्परा के सम्बन्ध में कही जा सकती है। 

हमें अपना काम व्यक्तिगत रूप से ही करना पड़ता है और अपना कार्य हम 
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उचित परित्थिति म ही कर पाते हं। इसमे ठो प्रद्ृत्तियों पायी जाती हैं---उच्चतर 
कार्य करने की प्रद्दति और स्वये अपने से ऊपर उठने की प्रद्धत्ति। व्ही प्रयात 
विकात में हमार स्थान ओर कर्तव्य निश्चित कर्ता है। वदि हम अतफल होते 
हैं तो हम प्रगति मे किसी प्रकार का योग नहीं दे सकते और महान प्रांसीसी 
दाशनिक अरनेस्ट रेनन (पपा८४६ एथाथए) के शब्दों में हम अनतिकता के 
समर्थक बन जाते हैं। बद्धि त्मारे बच्चे हैं, ओर हम अपने व्यक्तित्व वा विकास 
नहीं करते, तो हम विकास की संख्या को तो उढ़ा सकेंगे लेकिन अपना 
कोई चिह्न नहीं छोड़ उकते। हमारी स्थिति रात्ते के पत्थर के रुमान होगी 
जनकि हमारी स्थिति मील के पत्थर के समान होनी चाहिए। हम उच्चतर 
चेतना के विकास के लिए, कार्य नहीं कर पायंगे। 
“मानवता की प्रगति व्यक्तिगत प्रवत्न पर निर्भर करती है। यह प्रवत्म साथ्य 
और साधन दोनों ही हँ। सहज ज्ञान अथवा नैतिक मूल्यों के अभाव मे केबल 
बुद्धि बड़ी खतरनाक होती है। वह मौतिकबाद की ओर ही नहीं, बल्कि 
राक्षसीपन की ओर ले जाती है। ये पंक्तियों तहुत पहले लिखी गयी थी, उतर 
कि संसार को अणुब्रम का ज्ञान नहीं था। अकव्मात्‌ लोग इसका अनुमव करने 
लगे हूँ कि किस प्रकार विज्ञान की विजय मनुष्य की सुरक्षा को चुनौती देती 
हैं। शीघ्र ही तथाकथित सम्ब देशों ने इस बात का अनुभव किया कि बिना 
नैतिक मूल्यों को समझे परिस्थिति की भरबंऊुरता से छुटकारा नहीं। 

समय इतना कमर होता है कि सुरक्षा के लिए. लिखित सबिनामों थी 
आवश्यकता पड़ती हैं। हर एक आदमी जानता है कि इन सधिनामों वा कोई 
महत््व नहीं, यदि उन पर हस्ताक्षर करने वाला व्यक्ति ईमानदार नहीं है अं 
यदि उसके नेतृत्व में रहने वाले लोग उसकी बात नहीं मानते। मानव इतिहास 
में प्रथम बार विशुद्ध बुद्धि ओर नैतिक मृल्यों का संघ जीवन-मन्ग वा प्रश्न 
चन गया है। हम इतनी आशा करते हैँ कि मानवता इस पाठ से छुछ सीख 
सकेगी। 

बुद्धि की भांति चेतना मी मनुप्यों में असमान रुप से विझसित 
हैं। साधारण दुद्धि वाले मनुष्य का ईमानदारीपूण प्रवास महाबुद्धिवाले 
के प्रयास की अपेक्षा कहीं अधिक प्रमावोत्यावक होता €। 

ईश्वरीय कार्य की पूर्ति के लिए मनुष्य को अपने आदर्श यथानग्भव उद्यगम 
रखने चाहिए; इतने ऊँचे कि उसकी सीमा के जहर हों। यह आइशं 
जलयानचालक का मार्मठर्शन करनेवाले नक्षत्रों के समान हो, जो दमारे जीदन था 
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मागगदशन करे। यह इसलिए भी आवश्यक हैं कि छोटे आदर्श एक वार 
ग्राप्त हो जाने के बाद अपना महत्व खो बैठते हैं और फिर नये आदशों की 
आवश्यकता पड़ती है। अन्तिम उद्देश्य हमारी पहुँच के बाहर रहना चाहिए। 
साधारण सफलता से अधिक महत्वपूर्ण सतत प्रयत्न हैं, जिससे हमें हतोत्साह 
न होना चाहिए। इम यह न भूले कि ईश्वरोब प्रकाश हमारे भीतर है और 
उसे बाहर खोजने का पत्येक प्रयत्न असफल होगा। 


अध्याय-१ १ 


कि/ सहज प्रदृत्तियाँ। 

खि/ सहज प्रवृत्तियों का समाज । 
सि) प्रतिभा। 

(घि| अमृवेभाव। 

७५ व्यक्ति का स्थान। 


मनुष्य के अमिमान के प्रतिकूल आधुनिक विचार परम्परा की सबसे बड़ी 
देन, यह साबित करती है कि मानवीय प्रतिभा केवल पशुओं की सहज ग्रइ्त्तियों 
और सहन ज्ञान का विकास मात्र है। पशुओं और मनुष्यों की प्रतिभा एवं बुद्धि 
के बीच अन्तर पर ज़ोर देने के बजाय कुछ दाशनिकों ने बड़ी कुशलता- 
पूबेंक इस विरोध को कम करने का प्रयत्त किया है। उन्होंने यह बतलाने के 
लिए, कि उच्चतर पशुओं के मस्तिष्क की गतिविधि मानव मस्तिष्क के समान 
होती है, बड़े-बड़े ग्रन्थ स्व डाले। इसके विपरीत सत्य तो यह था कि मनुष्य 
का मस्तिष्क लाखो-करोड़ों शताब्दियों की विकास-परम्परा का फल है। ऐसा 
प्रतीत होता है मानो इन दाशनिकों ने समस्या को सुलझाने के लिए महानतम्‌ 
प्रयट किया हो, फिर भी उनका यह ग्रतिपादन सयस्या को और भी 
रहस्यमय चना देता हैं क्‍योंकि ये दाशनिक भावनाओं की उत्पत्ति की व्याख्या 
नहीं कर पाये और न ही उच्चतर पशुओं की दूसरी प्रद्नत्तियों की खोज करने में 
सफल हुए। 
इस प्रकार के बिद्वत्तापूण प्रयथथय लगभग हानिरहित होते, यदि ईश्वर के 
अनस्तित्व को प्रमाणित करने के लिए, नकारात्मक तको को वैज्ञानिक आधार पर 
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खड़ा न किया गया होता, और यदि यह न ब्तावा गया होता कि मनुष्य अपनी 
सामानिक समस्याओं का समाधान पाने के लिये वीट अथवा ठुच्छुतम प्राणिढ 
के समूह से ग्ररणा पाता है। 
ऊपर से इन लेखकों ने मनुप्य-समाज और कीट अथवा दठुच्छुतम प्राणिवो 
के समाजों के बीच महत्वपूर्ण अन्तर को नहीं पहचाना। मनु'्य-स्माज्र खतंत्र 
और अपने समाज से उहर विचरण करने वाले मुक्त प्राणियों की स्वेच्छाव्मक 
भावना पर सगठित है; जबकि इसके विपरीत प्रत्त्ति, कीट अथवा क्षुद्रतम 
प्राणियों में पायी जाती है, चह्ढमां व्यक्ति की स्वतंत्रता इतनी कम हो चुकी 
है कि वे अपना मोजन स्वयं पा सकने में असमयथे होते हैँ और उसके लिए, 
दूसरे व्वक्तिविशेष पर निर्भर रहना पड़ता है। 
कीट अथवा क्षुद्रतम जीवों के समाज और मनुप्ब-समाज में अन्तर है। 
इसका कारण यह है कि कीट आदि जीवों के समाज उसी अर्थ में समाज कहे 
जा सकते हैं जिस अर्थ में हम मनुष्य के शरीर को जीव-कोपों का समान कह 
सकते हैं--सामाजिक समूह के रूप में नहीं। मनुष्य का शरीर इस रुप में 
सगठित हुआ है जितमें मस्तिष्क के जीव-कोप विचार करते हैं, निर्माग करते हैं, 
विकास करते हैं। दीमक की गतिविधि, इसके विपरीत, वेमतलच् अथवा शत्य होती 
है । इन दोनों के अन्तर को हम आधुनिक उस गणना--मशीन ओर मनुष्य के 
वीच से समझ सकते हैँ, जिसका आविष्कार उसने अपनी समात्याओं का इल 
पाने के लिए किया है। यह यंत्र चादे जितना पूर्ण एवं लटिल हो फिर भी 
वह विचार नहीं कर सकता । वह तो केवल मनुष्य द्वारा दी गयी समस्याओं 
का उत्तर मात्र दे सकता है--वन्त्चन्‌ | यह मत्त, कि इम पशु-समाव एवं 
कीट आदि के समाज से प्रेरणा पाते हैँ, परम मूर्ता है | इस बात का प्रति- 
पादन करने वाले कुछ लेखक ईमानदार हो सकते हैँ; लेकिन उनकी स्थिति 
ओऔर मी दढवनीय हो जाती है; क्योंकि इसका मतलत्र यह होता है 
कि वे मानवीय समस्याओं को उचित रूप में नहों समभते और मानवीय 
प्रतिश् तथा विकास में उसके स्थान के ग्रति उदासीन से लगते हैँ। इससे 
मनुष्य का स्तर पशु के समान बन जाता है और उमत्त आध्यात्मिक प्रगति वा 
प्रश्न ही समाप्त हो जाता है। यह समस्त विकासोन्नुस्ब प्रेणाओ के प्रति 
निपेधान्मक दख अपनाता है। यह मनुष्वता को नपुंसकता के स्तर पर लाउर 
स देता है और इस प्रकार उसके अस्तित्व के मोलिक आधार को ही नष्ट 
कर देता है। यह लेखक इस छत पर विचार नहीं करते कि मधुमक्खियों के 
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समाज मे अंड़े देने वाली 'रानी मक्खी” का स्थान कौन ग्राप्त करेगा; अथवा 
अंडे न देने वाली मज़दूर मक्खियों और शारीरिक एवं मानसिक गतिविधि में 
कितनी समानता है। वे यह नहीं सोचते कि मधुमक्खियों के छुते अथवा 
दीमको के समूह में कोई नेता नहीं होता और इसीलिए, उनके अनैच्छिक समूह 
उसी प्रकार कार्य करते हैं जिस प्रकार मशीन। ऐसे लेखक यह भूल जाते हैं कि 
मनुष्य केवल मशीन का सहायक-पुज्ों नहीं, बल्कि स्वतंत्र प्राणी है। 

व्यक्तिगत सहज प्रवृत्ति सामाजिक प्रदृत्तियों में स्थानान्तरित हो जाती है। 
व्यक्ति को स्वतंत्रता प्रदान करने वाली गुम्फित स्मृतियों के बजाय सहज प्रवृत्ति 
प्रत्येक व्यक्ति की शारीरिक गतिविधि के अनुसार दूसरी प्रेरणाओं में बदल 
जाती है। एक ही जाति में विभिन्न रूपों का निर्माण अज्ञात प्रभावों के कारण 
होता है। एक बार त्यागने के वाद सहज पबृत्तियों व्यक्तियों की कोई रक्षा नहीं 
करती | व्यक्तिगत सहज परदृत्तियां मानों व्यक्ति को भूल कर सामाजिक प्रइत्तियाँ 
बन जाती हैं, जो विना किसी सघर्प आदि के समाजगत विभिन्न व्यक्तिसमूहों 
(जैसे--मजदूर, योद्धा, मादा, नर) से स्वार्थ का सम्बन्ध दूसरे समृहों के स्वार्थ 
से जोड़ते हैं। यह इस प्रकार होता है, मानों नवीन सहज ग्रच्त्तियों से युक्त नये ' 
व्यक्तित्व का निर्माण हुआ हो। वर्ग विशेष को हम महत्त्व देते हैं, उसके स्वार्थों 
का वर्ग के नाम पर बलिदान करते हैँ, और इस प्रकार व्यक्ति ही समाप्त हो 
जाता है। उक्त बात हमारी धारणा और सहज प्रवृत्ति की परिभाषा में 
विरोध-सा पैदा करती है। अमुक ग्राणि-समूह की न तो आत्मा होती है और न 
उसका भविष्य | वे उस विचित्र गति के परिणाम हैं, जो अन्ध-अनुकूलता 
(8॥974-80209/9#0॥) के कारण उत्पन्न हुई ओर जिसमें कर्ता की, सम्भवतः, 
कोई रुचि नहीं रह गयी | 

मनुष्य-शरीर विभिन्न जीव-कोषों से बना है, जिनकी विभिन्न विशेषताएँ, होती 
हैं। शरीर में सामान्य मौलिक पदार्थ हं। वह स्वतंत्र रसायन-विज्ञ ह--फेफड़ों 
के, मज्जा के, मानसिक संस्थान के आदेश माननेवाले रसायनविज्ञ, जो तनिक 
आदेश मात्र से ही विचित्र रासायनिक द्वव्यों का निर्माण करते हैं, जो उनमें 
कर्मगति का कारण बनते हैं। उसमें मस्तिष्क के जीव-कोप हैँ, जो अपना 
निर्मोण नहीं करते; ग्रतिक्रियावाहक मस्तिष्क के जीव-कोष और वे भी हैं जो 
रक्षा करते हैं, चिकित्सा करते हैं । इन समस्त जीव-कोषों के सहयोग से मनुष्य 
का व्यक्तित्व निर्मित होता है। 

उक्त विशेषताएँ मधुमक्खियो में अथवा दीमक में नहीं पायी जातीं। इनके 
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ये तथाकथित समाज अकारण दी चालित होते हैं, उनकी स्थिति साधारण 
रेखाचित्र के समान है | प्राणियों के शरीर में मी इम वही बात पाते हैं-- 
अम-विमाजन। लेकिन मनुष्य में वास्तविक स्वनात्मक च्वक्तित्व पाया जाता है जो 
दीमक सें नहीं मित्रता । 

इसीलिए मनुष्य और पशु, विशेषकर कीट आदि, के सामाजिक सगठनों में, 
प्रतिमा और सहन प्रदृत्तियों के वीच अत्यधिक मात्रा में भेद पाया जाता है। 
मनुप्य में इतर प्राणियों की अपेक्षा एक और महत्तपूण चीज पायी जाती है और 
बह हे---अमूर्तभावों की योजना | 

इसे और स्पष्ट करने की आवश्यकता है। उदाहरण के लिए इम बच्चों की 
खेलनेवाली गोल गेंद को ले। हमारी ही भोति सम्मवतः दूसरे प्राणी भी इसे 
देखते हैं) बच्चों की तरह, कुत्ते वा चचा मी शीम ही उसकी विशेषताओं से 
परिचित हो जाता है। वह जान लेता हैं कि गेंद लुदृकती है, गोल है। पशु 
अपनी “परिभाषा” से नितान्त सतुष्ट सा लगता है, जो वास्तव में बचे अथवा 
आदिकालीन मानव से मिन्न नहीं। 

लेकिन मनुप्य की बुद्धि केवल उतने से ही संतुष्ट नहीं, यद्यपि उसने गेंद 
शब्द की भी खोज कर ली है। अपनी कल्पना से, दूसरे शब्दों में, अपनी 
निर्माणकारी प्रवृत्ति से उसने एक आदर्श गेंद का निर्माण कर लिया, जो 
वास्तविक गेद की समस्त विशेषताओं को रखती है और इस प्रकार उसने गेद को 
पूर्ण आदर्श रूप दे दिया। उसने गेंद में से उसके रंग, कओरता, वजन, लोच 
जादि को निकाल कर केवल आकार को ले लिया क्योंकि उक्त विशेषतायें तो 
विभिन्न आकारों में सी मिल सकती हैं। ओर इस आकार के लिए उसने 
एक़ नये शब्द का आविप्कार किया--गोला। इसको ओर मी अधिक समभने 
के लिए. उसने आकार एवं भार-रहित तत्वों की कल्पना की, जो वास्तविकता 
में नतो कभी थे, न हैं, और न कमी होंगे। “गोला ' को व्यक्त करने के लिए. 
निराकार तत्व की आवश्यकता पड़ती है, डिसके विना वह गोले की कल्पना 
नहीं कर सकता। वह तत्व है, “केन्द्र !। 

मनुष्य के विचारों का केन्द्र एक अमूतंमाव है। 

यही विभाज॒क रेखा है, जहा से मनुष्य की प्रतिभा विकासोन्मुख हो चलती 
है। मनुष्य अपने में से तत्वों को निकाल कर मिथ्या विश्व की रचना बरने 
में समर्थ हे, जिसका उसके वातावरण अथवा अनुभव से कोई सम्बन्ध नहीं। 
यह केवल उपयोगिताबादी अनुकूल बनने की प्रदत्ति ही नहीं, चढ्कि पूर्णहपेग 
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एक नयी वौडिक र्वना का प्रश्न है, जितके लिए. मौतिक संसार केवल आंधारे 
मात्र रह जाता है। वाह्म मौतिक जगत्‌ से परे मनुष्य ऐसे जगत्‌ का आविष्कार 
करता है जो उसे सोचने-समझूने और अपने अनुभवों की व्याख्या करने की 
सामर्थ्य प्रदान करता है, जिसके द्वारा वह मौतिक जगत्‌ पर नियंत्रण करनेका प्रयास 
करता है। और इसी प्रकार उसने अग्नि तथा बिद्युत्‌ के लिए. अपनी धारणाएँ 
बनायीं। अपने द्वारा निर्मित इस विश्व को वह इतनी प्रधानता देता है, जितनी 
उस विश्व को नहीं देता जिसमें उसका विकास हुआ। यही वास्तव में मानवीय 
क्षेत्र है, विशुद्ध भावनाओं का क्षेत्र है; और नेतिक, आध्यात्मिक एवं नेसर्गिक 
घारणाओं का क्षेत्र बनता है। चेतना और स्वतंत्रता ईश्वर ने मनुष्य को प्रदान 
की और मनुष्य ने ईश्वर को खोज निकाला। विकास की उन्नति का उत्तर्ावित्व 
उसके कंधों पर आया। उसे अमृतजगत्‌ का निर्माण करने की योग्यता मिली, 
जो पशुओं में नहीं और जो भविष्य में उसकी रुचि और प्रवास का केन्द्र 
बनेगी। 

वे इुर्भाग्यशाली हैं, जो अपनी परम्परागत प्रदृत्तियों-के-षत- हैं. और -अपने 
अन्दर की श्रेष्ठम आश्चर्यजनक प्रद्धत्तियों को नहीं पकड़-पाते। . -- 

हमे जानते हैं कि इस प्रकार के प्रश्न खड़े होंगे, जैसे--आदि मनुष्य-जातियों 
के सम्बन्ध भें क्‍या कहते हैँ? अनेक अविकसित एवं अधविकसित जातियों, 
जैसे दक्षिण अफ्रीका के बुशमैन, पिगमी, आस्ट्रेलिय के आदिवासी और 
फ्यूगनीज, और बहुतेरे दूसरे जो अमूर्तमावो का उपयोग नहीं करते, क्या वे 
मनुष्य नहीं कहलाये जा सकते ! नव्बे प्रतिशत से अधिक लोग अमूतंमावों का 
उपयोग नहीं करते। 
यद्यपि यह ठीक है कि ये लोग वौडिक दृष्टि से विकसित नहीं हैँ फिर भी 

अधिकाश लोगो ने पूर्वज्ञों के समान देवता आदि का आमिप्कार किया है। 
नेकिन जब हम सभ्यता की प्रगति की वात कहते हैं, तो 'फ्यूगियन्स ? की बात 
ही सोचते। विकास के सम्बन्ध में हम गतिहीन रुपों का अध्ययन नहीं 
श्ते। जब हम देश विशेष के कला-साहित्व का वर्णन करते हूँ तो वहाँ के 
न्ेन-समाज की बात नहीं करते। हम केचल उस देश के लाखों नागरिको में से 

इछ इने-गिने व्यक्तियो को चुन लेते है जिन्होने वहां की उन्नति और विकास 

फ्री अपने बुद्धिवल से आगे बढ़ाया और इस प्रकार सभ्यता के मार्गवशक बन 

#२ मानवता का नेतृत्व किया। ये थोड़ें-ले लोग इमारी रुचि का केन्द्र हैं। 

पनुप्यता उनका अनुशासन मानती है, उनसे प्रेरणा लेती है। हम मनुष्य- 
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जाति का एक गतिशील पिंड के रूप में अध्यवन करते हं। हम इस बात को जानते 
हैं कि इस पिंड की गति का कारण थोड़े-से लोग हैं, जो द्िखरे हुए पड़े हैं। 
और उनके समकालीन दूसरे लोग उस कच्चे माल की तरह हैं, छो आगे 
चढ़ने वाले नवीन व्यक्तियो को जन्म देते हैं और इस प्रकार प्रगति की परन्पग 
को बनाये रखते हैं | ये व्यक्ति तालाब में फके गये उस पत्थर के समान हैं 
जो अपने चारों ओर तरंगों का समूह छोड़ जाते हैं। वे दुनिया मे कहीं मी 
दिखाई पड़ सकते हैँ; अमेरिका में, यूरोप में, अफ्रीका में अथवा समाज के 
झिसी भी वर्ग मे । ये न तो चीनी हैं, न अमेरिकी, न अंग्रेजी, न क्रासीसी, न 
हिन्दू | वे केवल मनुष्य हैं। 

हमारो आदत है कि चन्द व्याक्तियों की बिजय का सेहरा सारे राष्ट्र के सिर 
पर बंध देते हैं, क्योंकि हम राजनेंतिक सीमाओ में रहते हैँ, जो भवात्तविक 
होते हुए: भी हमारे विचारों पर प्रभाव डालती है। राष्ट्र उन व्यक्तियों पर बडा 
अमिमान करता है, जो ओपत व्यक्तियों में नहीं पावा जाता। हम इस सत्य को 
फिर दुह्॒राते हैं कि उन्नति की प्रगति कुछ ही व्यक्तियों पर निमर करती है, जो 
मनुष्य के द्वारा विकासोन्मुख होती हुई राष्ट्रों की सीमाओं को लॉब जाती हैं। 

अत्यधिक समय देशों मे प्रतिमाशाल्ली व्यक्तियों के उदय की सम्भावना अधिक 
रहती है, क्योंकि मस्तिष्क के विकास के लिए वातावरण मुख्य है, जो पिछड़े 
स्थानों में नहीं मिलता और जिसे बड़े शहरों मे अथवा विश्वविद्यालयों में पाया 
जाता है। परम्परा मुख्य अवश्य हैं लेकिन उससे सी अधिक ज्ञान के उद्गम 
और प्रेरणाएँ ह। 

हम यह नहीं कह सकते कि आज का प्रतिभासम्पन्न व्यक्ति भविष्य मे विकास 
के दृष्टिकोण से अपने चिह्न छोड़ जायगा। क्योंकि बुद्धि और महानता को 
नापने के स्तर हमें अपनी सम्यता से मिले हैं और कोई मी निष्पक्ष निर्णय 
देना असम्मव है। हमारे घुग का मनुष्य दो हजार वर्षों वाद महान्‌ माना जय 
सकता है चादे हमने उसे रास्ते पर देखा हो, जानते हों, अथव्ग परिचित हो। 
हम उसे खोज निकालने में असमथे हैं क्‍योंकि या तो हम आवश्यकता से 
अधिक बुद्धिमान्‌ हैं अथवा हममें साधारण स्तर से मी कम बुद्धि है। सहन 
ज्ञान कारण की अपैक्षा कार्य के लिए अधिक क्षेत्र पदान करता है। इसी प्रमर 
वैज्ञानिक अथवा दाशेनिक विश्वासों की अपेक्षा धामिक विश्वास अधिक 
प्रभावशाली होते हैं। गति के लिए ज्ञान की अपेक्षा भावनाएँ, आंधरक चलबती 
होती ह। 
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इतिहास में हजारों उदाहरण भरे पंड़े हैं, जबकि हमने मनुष्यों के वास्तविक 
मूल्य को नहीं पहचाना और उनकी गतिविधि को दबाने का प्रयत्न किया, जिनके 
फल स्वरूप उस दुःखान्त दृश्य का निर्माण हुआ जिसने संसार को भकफ्ोर 
दिया। कोई नहीं कह सकता कि आज के महापुरुषों के चिह्व कितने समय 
तक जीवित रहेंगे। 


अध्याय-१२ 
(क/ अन्धविर्वास--उद्गय और प्िकास 


धर्म की ओर प्रगति करने में अन्यविश्वासों को एक भद्दा प्रयास माना जा 
सकता है और इस दृष्टिकोण से उनका एक महत्व है। इसका यह मतलब भी 
नहीं कि धर्म का आधार अन्धविश्वास है। इसका अर्थ विकास की दृष्टि से 
केवल इतना ही है कि किस प्रकार परम्परागत पश्चु-बरुद्धि में गम्मीर परिवर्तन 
पैदा हुआ। यह प्रारम्मिक अवस्था थी, ठीक उसी प्रकार जैसे आदिकालीन 
ग्राणियों में भावी नेत्रों के स्थान पर हलके कोमल संज्ञाशील बिन्हु | 
हास और परम्परा को छोड़ते हुए हम उस मानव की कल्पना करें, जो 
एक ही स्थान पर आसपात के विकराल पशुओं से घिरा था। उसका जीवन- 
यापन मी उनके ही समान था। दोनों के सम्मुख एक जैसी ही समस्‍यायें 
थीं--भोजन, जिसका अर्थ था शिकार, भद्दे शस्त्र, पत्थर, डंडे आदि का निर्माण 
उसने अपनी स्वाभाविक कमजोरियों और प्रारम्मिक कल्पना के स्तर पर किया, 
जो बाद को सुधरता गया। उसे अपनी भात्मरक्षा करनी पड़ती थी; रात-दिन 
सतर्क रहना पड़ता था। अन्य दसरे प्राणियों के विपरीत उसका मस्तिष्क कार्य- 
शील था। वह खोज करने के योग्य बन गया था। उसके शखस््र अधिकाधिक 
कार्य-योग्य चनने लगे। अपनी शारीरिक हीनता को कमर करने के लिए उसने 
लगातार उन्हें छुघारना शुरू कर दिया । प्रत्येक चीज़ के लिए प्रकृति पर आश्रित 
रहने के बजाय उसकी प्रतिभा क्रमशः परिस्थितियों को अनुकूल बनाने लगी। 
मस्तिष्क कत्पना करता और हाथ वाह्म निर्माण करते गये। प्रारम्भिक डंडे आदि 
इलके एवं मज़बूत पत्थर के छुल्हाड़ों में बदल गये। काटे गये जानवरों की 
चमड़ी के तारों से नुकीले पत्थरों को लकड़ी के सिरों पर मजबूती से वध कर 
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बल्ली बनायी गयी। अपने पास अधिक व्यावहारिक एवं खतरनाक शज्न्रों के 
कारण उसका जीवन अपेक्षाकृत खतंत्र और निर्मब ब्ना। मनुप्य को तत्र मी 
आवश्यक आराम नहीं मिल सका था। लेकिन वह उन्नति-पथ पर अम्नतर 
हो चुका था। पत्थरों के ओज़ारों में क्रमशः सुधार, इस बात का प्रमाण है। 
अब उसके सामने दूसरे प्रकार के ख़तरे थे, जो उसके भव का कारण बनते 
थे; जैसे पुच्छुल् तारे, ऑधी-वूफान, ज्वालामुखी, भूकम्प आदि। मनुप्य द्वारा 
अम्मि की खोज के विषय पर प्रायः मतभेद रहा। सम्मबतः लकडचियों के दो टुक्डों 
को रगड़कर आग पेंदा करने का तरीका आग के इस्तेमाल के बहुत बाद 
आया। यह धारणा उचित नहीं प्रतीत होती कि मनुप्य ने लावा की नदियों 
को अपने साधारण शत्तरों से रोका ओर इस सुलगते हुए लोत को डंडे अथवा 
कुल्हाड़ी से रोकते समय लकड़ियों में आग लग गयी होगी, अथवा उसने 
ललते हुए दृक्षों की दहनियों को तोड़ लिया हो। स्वभावतः उनके मन मे इस 
खतरनाक चीज को अपनी ग्रुफाओं मे रखने रा विचार पैदा हुआ होगा; 
जिससे वह आवश्यकता पइले पर इस शस्त्र का उपयोग अपने शत्रुओं पर कर 
सके ? समस्त लंगली जमावर आग से डरते हँ। इस प्रकार उसने एक नये 
सिद्धांत-अभि-को पाया जो उसकी रक्षा भी कर सकता था और उसका नाश 
भी। उसके मन में अमर के प्रति एक प्रकार की भमवयुक्त भावना रही होगी। 
भदिकालीन मानव में पशुओं की अपेक्षा यह अन्तर था कि उत्तका भय 
उसके मानसिक जगत्‌ की सीमाओं तक ही सीमित नहीं रहता था। 
उसके पास मस्तिष्क था, जिसके कारण वह आगे ऋ6ढ सकता था। आग 
पर अधिकार पाने के बाद उसने उसके उठम का पता लगाया, जो केबल 
अमीतिक हो सकता था--उसके अनुभव की सीमाओं से परे--और जिसे 
उसने वास्तविक व्यक्तित्व प्रदान किया। उसने नये प्राणी का निर्माण किया, 
बिसे उसने क्रोध, घुणा, दवेप आदि समत्त मानवीय शुणों से व्नूपित कर 
दिया। सम्मवतः यह पहला ईश्वर था। इस प्रकार अनावास ही वह जगत्‌-कतां 
की ओर आ गया। अपनी उच्च प्रतिभा के कारण उसमें यह चतना की चिनयारी 
पैदा हुई, जितने बाद को उसे विकास के नियंता के समीप ला दिवा। ज्च 
यह कहा जाता है कि उस समय के रोछ, हाथी, शेर और मनुप्यों के जीवन में 
कोई विशेष अन्तर नहीं था, तो निश्चय ही अब हमें मनुष्य और पशुओं 
के उस अंतर को देख कर बड़ा आश्वय होता है जो ठत्र से दिनों-दिन गहग 
होता गया। पशु-ब्रुद्धि को आगे ब्ढ़ाने के समस्त प्रयत्नों में घड़ी विरूट गधायें 
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पैदा हुईं, जिनकी उपेक्षा नहीं की जा सकती। हम यह निर्भवतापूर्वक कह 
सकते हैं कि मध्यावस्था के सम्बन्ध में आपत्ति नहीं उठायी जा सकती क्योकि 
कि इसके बिना विकास की कल्पना ही नहीं की जा सकती। बड़े जटिल और 
विकासोन्मुख मस्तिष्क के उदाहरण हम दे चुके हैं। हमने यह भी कहा कि 
हमारे ज्ञान में कुछ ऐसी खाइयें हैं जिनके कारण कुछ बातों मे कार्वकारण का 
सम्बन्ध नहीं जोड़ा जा सकता । अपने न्यून ज्ञान के कारण कभी-कभी हम नये 
शारीरिक रूपों, कार्दों के विपय में वर्तमान शारीरिक दावों, कार्यों और 
मानसिक गतिविधि का पूरा समाधान नहीं दे पाते। निस्संदेह यह मान्यता 
के तौर पर स्वीकार किया जा सकता है कि सहज प्रइत्तियों और पशु-बुद्धि 
प्रारम्मिक अवस्था में थी, जो बाद को मानवीय प्रतिभा में विकसित हुई। लेकिन 
हम यह नहीं मानते कि पश्ञ-चुद्धि सहज प्रद्नत्तियों का सीधा परिणाम है अथवा 
मानवीय मस्तिष्क की अमूते एवं स्वनात्मक शक्ति, दोनों में से किसी एक अथवा 
दोनों के मेल से उत्पन्न हुई है। सहन प्रद्नत्ति ओर पशु-बुद्धि खतंत्र प्रयास के 
फूल हो सकते हँ। हमारे पास कोई प्रमाण नहीं कि दोनों में से एक भी मनुष्य 
के मस्तिप्क की गतिविधि का सरलतम रूप है। आस्ट्रेलिया के आदिनिवासी 
ओर पिगमीज़ मनुष्य हैं; फिर मी उनकी प्रतिमा में विकास नहीं हुआ। 
सफेद जातियो की भॉति उनके उद्गम से भी हम परिचित नहीं। यही वात 
मस्तिष्क की विशेषताओं के सम्बन्ध में मी कही जा सकती है। जैसा कि कहा जा 
चुका है, समस्त विकास में अकृस्मात्‌ हम कोई नयी विशेषता पाते हैं; जिसका 
पूर्व बातों से कोई सम्बन्ध नहीं। केवल इतना ही कहा जा सकता है कि 
विकास प्रगतिशील रद्य। नष्ट हुई असंख्य जातिया के कारण मनुष्य-परम्परा 
का पता पाना असम्भव है। मनुप्य के मस्तिष्क की विशेषताओं को पशुओं में 
खोजना अत्यंत आपत्तिजनक होगा। 

सहज प्रवृत्ति? बंत्रवत्‌ उपयोगितावादी व्यवहार का रूप होती है, जो हमारी 
प्रतिमा की धारणा के विपरीत लगती है। सहज म्रइत्ति परम्परा की दास होती है 
और प्रतिभा स्वतंत्र । परिस्थितियों के अनुकूल सहज छुद्धि की कल्पना तो की 
जा सकती है लेकिन उनके निरंतर विकसित होने का कोई कारण नहीं होता। 
दूसरी ओर, विचारों के विकास की हम कोई सीमा निश्चित नहीं कर सकते 
क्योंकि सीमा तो वास्तव में हमारे मस्तिप्क की उपञ्ञ होगी। 

सृष्टि को समझने के प्रथम प्रव॒त्न स्वयं ही भूतिपूजा और जादू-दोने आदि 
के विश्वास में चदल गये होगे। मनुष्य श्ल्कुल अज्ञान में था। उसके चारों 
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ओर भवपूर्ण वातावरण था, बिनमें कुछ पर तो वह विजब पा सकता था और 
कुछ उसकी विजय की सीमा के बाहर थे। स्वनात्मक कल्पना ने अमू्ते कल्पना 
को पैठा किया और उन मयंकरताओं से मुक्ति पाने के लिए उसने उद्गम का 
काल्पनिक प्राणिरूप में आविप्कार किया। इस प्रकार काये से गुजरते हुए कारण 
को व्यक्तित्व का रूप दे दिया। इस दृष्टिकोण की पुष्टि, मृत व्यक्ति से सम्बन्ध 
रखनेवाली धारणावें, क्रिया-क्म, सुन्दर चीजों का निर्माण आदि करते हैं। मूर्ति- 
पूजा प्रारम्मिक युग में पायी जाती है। ज्यों-ज्यों मनुष्य उन भबानक तत्वों को 
सममले में असफल रहा, त्यों-त्यों उसने रहस्वमव देवताओं की कल्पना की; 
उन्हें खुश करने का प्रवत्न किया। धर्मों में वह प्रद्धत्ति सुरक्षित थी, जो हजारों 
वर्षों तक रक्तमव बलिदान के रूप में चलती रही। ये बलिदान आाज मी 
विमिन्न देशों में पाये जाते हैं। इन इत्यों के विरुद्ध प्रयत्न दो हजार वर्ष पूर्व 
शुरू हुआ, ईसा के उपदेशों द्वार, लेकिन बिजय अभी पूरी नहीं हुई। 

इस प्रकार अन्ध विश्वास दो रूपों में पाये जाते हैं। प्रथम है, आठ़ि 
फालीन स्वनात्मक रूप, जिस में मानव आत्मा को थाह्य रूप देने के प्रथम 
प्रयत्न ही बाद को धर्म के रूप में स्पष्ट हुए। अन्धविश्वास का दूसरा रुप 
प्रतीकगामी है, जो अविकसित रहा। यह प्राचीन मानव जातियो मे पाया जाता 
है। सम्यता के इतने विकास के बाद सी इसका व्यवद्वार जारी है, यद्यपि मय 
के आधार पर बनी सहज पइत्तियों का आध्यात्मिक समाधान हो चुका है। 
मौलिक प्रगति के परारम्म होने के बाद अन्धविश्वास अब भी भव के रूप मे 
पाया जाता है। 

मनोविश्ञान के क्षेत्र में यह घटना शारोरिक विकास मे पायी जाने बाली 
अवस्थाओं के समान है ओर इस प्रकार हमारो धारणा की पुष्टि होती है। 
कुछ बातों में अनुकूल बनने की प्रदृत्ति विकास के विरोध में पायी जाती है। 
दो जातियों म॑ पायी जाने वाली प्रतिद्ंद्वेता लाखो वर्षों तक रद्द सकती हैं, 
जब तक वातावरण दोनों मे से किसी एक से अनुकूल रदे और वातावरण के 
आमूल परिवर्तन से दूसरी जाति को पनपने का अवसर मिले। इसजा 
उदाहरण दूसरे युग के रंगने वाले प्राणी ओर प्रथम स्तनघारी प्रागियों के 
सम्बन्ध मे दिया जा छुका है। दोनों का उद्गम समान और अज्ञात था लेकिन 
उनका विकास विमिन्न दिशाओं में हुआ। प्रारम्भ में परिस्थिति 'डिनोसार? 
जाति के भागियों के अनुकूल थी, जिसके दारण उनमे विचित्र परिवर्तन हुए। 
लेकिन दूसरे युग के अन्त में लगभग १५७ करोड वर्ष छठ, उबर पऋरछुये 
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बनीं, तो वे शारीरिक विशेषतायें, जिन॑के कारण रेंगने वाले जीवों के शरोर 
सीमकाय वन गये थे, बेकार और नुकसानदेह साबित हुए। तब विकासोन्मुख 
स्तनधारी प्राणियों के लिए पनपने का अवसर मिला और उन्होंने इन भालसी 
देत्यों के विरुद्ध संघर्ष शुरू कर दिया। भीमकाय सर्प जाति के प्राणी 
भयंकर औीष्म और घोर शीत को सहन करने में असमर्थ रहे और वे बालों द्वारा 
सुरक्षित स्तनधारियो का मुकाबला न कर सके। उन्होंने रेंगने वाले ग्राणियों के 
असंख्य कोमल अंडो को खा डाला । यह युद्ध बहुत समय तक चला और अपनी 
विशेषताओ के कारण अन्त में स्तनधारी प्राणी विजयी हुए। 
प्रथम अन्धविश्वास मौलिक मानसिक प्रतिक्रिया के फलस्वरूप उत्पन्न हुए.। 
फूस की आग के समान बड़ी शीत्रता से वे फैले लेकिन साथ-ही-साथ उनका 
रूप बदलता गया। कम विकसित मनुष्यों में वे फलने-फूलने लगे। अधिकांश 
प्रागैतिहासिक मनुष्यो का मनोविज्ञान बड़ा ही सरल रहा होगा। कुछ व्यक्ति 
धार्मिक चिन्तन की ओर विकसित हुए होगे। कुछ समय के बाद इन विकसित 
मनुष्यो का दूसरे अविकसित लोगों से संघर्ष हुआ होगा। एक ही उद्गम होने 
के बावजूद भी दोनों प्रकार के मनुष्यों के विचार नहीं मिल सकते थे। विशाल 
जन-समूह के वीच अन्धविश्वासों ने भयंकर निर्देबतापूणं रक्तमय बलिदान का 
रूप ले लिया। सक्षेप में, उन्होंने नये धामिक भाव को जन्म दिया, जिसकी 
भाषा को समझना जनसाधारण के लिए दूर की बात थी। बुद्धि और 
आध्यात्मिकता ने बिना शक्ति के ही मूदता को चुनोती दी। 
शताब्दियों से धर्म को एक भयंकर शत्ु--अंधविश्वास--से संघर्ष करना पड़ा 
है। वह मानव-मस्तिष्क से अमिन्न-सा प्रतीत होता है। आज भी अविकसित 
लोगों के बहुमत के कारण सत्य अथवा बौद्धिक विचार की अपेक्षा अन्धविश्वास 
बड़ी शीघ्रता से फैल जाते हैं। इतना ही नहीं, बौद्धिक विचार भी अंधविश्वास 
में बदल जाने के कारण शीघ्रता से फेल जाते हैं। यह संदेह किया जाता है कि 
विज्ञान के प्रति लोगों की आस्था भी एक प्रकार का अन्धविश्वास है। धर्म ने 
बुद्धिजीवियो और जनसाधारण, दोनो पर प्रमाव डाला। उनका मुख्य कार्य 
लोगों को एक करना था) इसीलिए ऐसे लोगों में अन्धविश्वास अधिक जड़ 
जमा चुके है। विपक्ष इतना शक्तिशाली था कि चर्च को भी कुछ साधारण 
अन्धविश्वासों को स्वीकार कर लेना पड़ा। कैथलिक धर्म का जन्म भूमध्य सागर 
के निकय्वर्ती प्रदेशों में हुआ, जहाँ कल्पना अधिक तीक्ष् है। इसलिए कुछ 
बातों को अपनाये बिना कार्य असम्भव था। 
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ईसाई घम्म के प्रथम उत्थान पर एक दृष्टिपात उचिव होगा। इससे पता 
छउत्तेया, कि उसे को किन परित्यितियों में संघर्ष करना पढ़ा था। भूप्तप्यवागर 
के तव्वर्ती प्रदेश उस समय बढ़े सभ्य ये। महान सम्बताओं का वहाँ उत्पान 
और पतन हुआ; लेकिन वे त्रिलकुल ही समाप्त नहीं हो गये। उनकी अथे- 
व्यवस्था और सैनिक सत्ता समात हो गयी। महान कलाकार, दार्शनिक, वास्तु 
कलाविदू, जो उस समय अपनी उत्तर्पावस्था में थे, गज-बगनों और सरकार के 
नाथ समाप्त हो गवे। कुछ परमराएँ, जो मोलिक मानवीव आव्श्यकृताओं 
तथा धार्मिक भावनाओं को अमिव्यक्त करती थीं, जन साधारण में अपनी जड 
बमा चुकी थीं। दूमरे शब्दों में जनसमाज की धार्मिक मावना ने उन सत्र 
किंवदन्तियों को यूँंडी अपना लिया और अपनी दचि एवं आदतों को सयुक्त 
कर जन समाज में फैला दिया। 

देखा जाब तो किसी देश की एफ़ प्रतिशत से मी कम जनता उस कला, 
साहित्य, विचार, उद्योग आदि का निर्माग करती है, डिने दम सम्बता कहते 
हैं। यह वात इंसवी सत्रत्‌ से पूर्व भी सत्य थी ओर आज भी। इन वाह्म 
अमिव्यक्तियों को मिटा देने में चहुत थोड़ा समव लगता है, क्योंकि वे व्यक्ति 
गत बुद्धि, अस्थायी वातावरग की उपज होती ह--मनुप्य के वंशगत विकास 
के फल नहीं। प्रत्येक तालक जन्म से ही अन्बग्श्वातों को ले आता है, बत्रकि 
उसमें स्वनात्मकऊ प्रतिमा अथवा चुद्धि बहुत ही कम पायी जाती है। देसा कि 
हम देख चुके हैं, अपने विस्तृत आर्थों में धार्मिक भावना का उद्गम उतना ही 
पुराना है, जितनी कि मनुष्य की चेतना। यह सर्वब्यापी है। मनुष्य की कोई 
भी मौतिक स्थिति उसे नष्ट नहीं कर सकती | इसके विपरोत उसमें इद्धि दी 
होती है। दुर्बग्नाएँ और मन्द अनेतिक्ता सेकड़ों मनुष्यों पर प्रमाव डालती हैं, 
जो महत्वपूर्ण सम्बता के लिए उत्तरदायी हैं। लेकिन उन लाखों मनुष्यों की 
पैतुक विशेषताओं को प्रमावित नहीं करती जो मनुष्य अपने शारीरिक 
आवश्यकाओं की पूर्ति की अपेक्षा राष्ट्र का ऋषिक निर्माग बरतें हैं। 

यह सत्य है, कि अन्यविश्वास प्रमति-पथ्व के रोड़े के समान परम्पसा द्वान 
फेलते हैँ। हम इस विचित्र घवना का प्रतिगेघ करते हैँ। काल द्वाग विच्यस के 
स्थानान्तरित होने ने विक्रास के ठथ्यों का सामना नये तर्कों से वरना चाहिए। यह 
शाश्वत नियम प्रत्येक जगह, ग्रयेक्त सर्प में णद्या गाता है। ईसाई धर्म के 
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संसार इन उपदेशों को आत्मसात्‌ करने के लिए तैयार होता। चर्च इस बांत को 
जानते हैं। परम्परा के रक्षक ओर चेतना के उत्तरदायी होने के नाते सहन करना 
उनका पहला कर्तव्य था। वें किसी मी मूल्य पर जीवित रहना चाहते थे और 
उसकी बहुत बड़ी कीमत उन्हें काफी समय तक देनी पड़ी । 

ईसा तुरन्त नहीं आ गये, क्योंकि उदाहरण के रूप में अन्तहीन पूर्णता और 
बलिदान ही मनुष्य को सुधारने के लिए. प्रेरणा दे सकता था कि वह एक दिन 
वैसा बन जायेगा। ईसा द्वारा प्रस्तुत चिनगारी थोड़े' काल तक प्रकाश दे सकती 
थी। अपनी उत्कपावस्था में वह ससार को प्रकाश दे सकेगी। प्रारम्म में उसके 
समर्थकों ने किसी प्रकार ज्योति को जीवित रखा और समय की प्रतीक्षा की। 
उनके उपदेश बड़े ही सरल और आकरपक थे, जो दो हजार वर्ष बाद भी चमक 
रहे हैं। मनुष्यता को अपना शेशव छोड़ने में अमी बहुत देर है। 

मूर्तिपूजक और धार्मिक गाथाओं का उद्गम मनुष्य की एक ही भावना है 
जहाँ गुण और दोप विस्फारित रूप में मूर्त हो उठते हैं। इन गाथाओं के विभिन्न 
रूप वातावरण, जलवायु और प्रघ्तुत परिस्थितियों द्वारा निर्मित कब्पना होती है। 
हजारों वर्षों में उनमें रूपान्तर हुआ, सोदर्य भरा अथवा उनका रूप ही बदल 
गया। समस्त संसार में उन ग्रेरणाओं को खोजा जा सकता है, जो विभिन्न 
धर्मों के पीछे रही थीं। विचारशील मनुष्य की आध्यात्मिक प्रेरणा का आधार 
यही है। यह सम्बन्ध कभी-कभी दूर पड़ जाता है, लेकिन धर्मों को 
इसका समथन करना चाहिए। धर्मों की एकता उसमें खोजनी चाहिए, जो 
देवी हो, व्यापक हो, अर्थात्‌ मनुष्य में हो न कि मानवीय सिद्धांतों में। 


अध्याय-१ ३ 


(कि) धसे 
खि/ सच्चा धर्म हृढयंगत है, 


मनुष्य की वर्तमान अवस्था लगमग मानव? और “पशु? के बीच की 

है। कभी उसकी प्रश्नत्तियों उसे पशुता की ओर ले जाती हैं और कसी मान* 

| बता की ओर) जब्र मनुष्य अपनी शारीरिक तुष्टि को अधान समझता है, 
तो वह अपने कार्यों को अनुचित नहीं समझता। कुछ भोतिकवादी 


कि ११४ 


मान्यताओं ने इन ग्राग्म्मिक बातो की अपने तर्क वा आघार बना लिया हैं। 
थे नहीं समझते कि इस प्रकार वे मनुप्वय को उसी दासता की ओर 
प्रेरित कर रहे हैँ जिनसे वह मुक्त होने का प्रयास कर रहा हैं। दूसरा मार्ग 
उसे दुःसाथ्य प्रतीत होता हैं। वह उसे अमानवीय समझता है, जो वल्तुतः 
अत्वधिक मानवीय है। वह यह नहीं समझ पाता की घर्म के क्षेत्र के अइर 
कोई मी आतंक स्वामाविक, उग्ल या स्पष्ट नहीं है। वह आस्थाहीन हैं। 
उसमें मानवता के प्रति कोई भावना नहीं। कमी-कमी मले-छुरे का निर्णय 
करने के बजाय वह अपनी सहज प्रद्नत्तियों का शिक्षार ज्न जाता है। यदि 
उसमें उचित-अनुचित की भावना है, और फिर मी वह अनुचित मार्ग पर 
चलता है, तो स्वयं अपने को धोखा देता है। 

हम परिवर्तन की उस प्रागम्मिक अवस्था में है, जिसका अन्त उच्चतम जाति 
में होगा और जिसके लिए सैकड़ों शतात्दियोँ लग सकती है। हम यह न भूलें 
कि पूर्ण मानव केवल वल्पना की वस्तु नहीं है। वह ईसा के रूप में देखा 
गया था। दूसरे अवतार और मद्दान पुदप मी उस पृर्णता के निक्‍द थे, 
लेकिन मानव-जाति को देखते हुए उनकी संख्या नगष्य है। ये ओेछ मानव 
लाखों वर्ष पूर्व हुए ये। हम यह मी न भूलें, कि परम्परा के कारण यदि 
यह विकास का काल कितना भी छोथ क्यों न हो झजाव, फिर भी उसमें 
काफी समय लगेगा, जिसे अपनी और अपने इर्-गिर्द दूसरों की उन्नति 
द्वारा आगे बढ़ाया जा सकता हैं। यदि दम सब्र इस कार्य-मार को अपने 
ऊपर ले लें, तो कार्य बडी जल्दी हो सकता है। 

आगामी शतादिदियों में मनुप्य अपने मानवीय गुणों से उच्चतर आनन्द पायेगा। 
दूसरे प्रकार के आनन्द इस बात के प्रमाग हैं कि अब मी हम मानवीय विक्ञत 
की प्रारम्भिक अवस्या में हैं। दुछु लोगों ने इस शारोरिक दाउता से मुक्ति पा ली 
है। इससे यह प्रतीत हे कि हमारे भीतर कोई और ही शक्ति है। उच्चतर स्वतेत्रता 
की उपस्थिति इस ढासता को तोड़ने में व्यक्षय शेती है कि मनुष्य त्वयं अपने 
आध्यात्मिक जीवन का विधाता बने | अच तक किसी भी इतर प्राणी में यह बात 
नहीं पायी गयी) इससे मनुष्य के अपने भावी अस्तित्व का प्रमाण मिलता है| 
अब मानव प्राणी उन शारीरिक इच्छाओं के सामने सर नहीं छक्नाता, जो उसे 
नीचे गिराकर अनुत्तद्ावी कीट-पठंग की कोटि में ले जाती हैं। 

यदि मनुप्य मिली हुईं अपनी लुविधा दा उपयोग नहीं करता तो अपने 
महान पद को ने समझते हुए व आँख बन्द किये हुए केवल अपनी संख्या 
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बढ़ाता रहेगा। शारीरिक मिन्नता तो केवल एक अंग की पूर्ति करती है। वह 
अभी सच्चा मानव नहीं बन पाया। 

मनुष्य तत्र तक प्रगतिशील नहीं बनता, जत्र तक वह अपने प्रयास का मूल्य 
नहीं समझता । यह बात नयी नहीं है। ईसाई धर्म में हमें यह मिलती है। 
इसका उदय धमम के पूर्व ही हो चुका था। धर्म का कार्य, मह्वत्माओं की मेंति 
इसका विकास और निर्देशन करना है। यही मानवीय प्रेरणा है। यह हमारों 
आत्मा के भीतर विद्यमान रहती है, जो किसी घटना अथवा मानव के सम्पर्क 
मे आते ही आस्था के रूप में जाग्रत हो जाती है। इसीलिए कभी-कभी झूठे 

महात्मा और मूठे सिद्धान्त भी जन साधारण से इतनी श्रद्धा और प्रसिद्धि 

पा लेते हैँ, जितनी कि सच्चे महात्मा या महापुरुष को मिलती है। 

सच्चे और भूठे महात्मा का अंतर कैसे समझा जाय? हमारी समझ से 
एक़ ही कसोटी है; वह यह कि भूठा विकास का विरोध करता है अथवा उसकी 
अवहेलना करता है तथा मानवीय सनन्‍्मान और स्वतंत्रता को आँखों की ओट 
कर देता है। हम अपने मीतर से ही प्रगति कर सकते हैं। जादू-ठोने में 
विश्वास करनेवाली अद्भुत जातियों में बहुत-से लोगों ने बलिदान दिये किन्तु 
यह उनका दोब नहीं था। उन्हें सच्चे नेताओं का मार्ग दशन नहीं मिला था। 
वे तो केवल अपने हृदयगत घामिक भावना के लिए मरे, जो हम सत्र के लिए 
एक ही हैं। इसीलिए हमें प्रत्येक धार्मिक कृत्य का, चाहे वह कितना भी विलक्षण 
हो, सन्‍्मान करना चाहिए।। धार्मिक कृत्य तो एक साधन मात्र है, जिसके द्वारा 
वह अपने स्वयं को विकसित करता है। ससार में सत्र धार्मिक भावना पायी 
जाती है। विश्वास करने की तथा ऊपर उठने की यह भावना सभी मनुष्यों में 
समान रूप से पायी जाती है। धमे, सिद्धांत, विश्वास बहुत से हैं; फिर भी 
परस्पर विरोध के बावजूद भी यह भावना सभी भे मिलती है। कैंटरबरो 
के जार्क चिशप तथा इंगलेंड के प्रधान पादरी डा. विलियम टेप्पल ने 
साहसपूर्वक लिखा था--“ सबसे बड़ी गलती यह मान लेना है कि ईश्वर का 
सम्बन्ध मुख्यतः धर्म से है।” 

धर्मों के रूप, साम्प्रदायिक कर्म तथा प्रतीकों की व्याख्या में परस्पर विरोध 
हो सकता है, फिर भी वे सत्र ईश्वर के सम्बन्ध में तथा नेतिक मूल्यों के सम्बन्ध 
में एकमत हैं। शुद्धता, सुन्दरता एवं आस्था का आदर सब जगह पाया जाता 
है। किसी भी सिद्धांत या मान्यता पर जो इसका समर्थन करती है, आश्षिप 
नहीं किया जा सकता। महतत्वपृणं वात यह है कि मनुप्य अपने स्वयं को 
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विकसित करे और पूर्ण आदर्शों के समीप पहुँचने का धयास करें। इसके 
सत्तिरिक्त सभी बातें गौग है | 

अश्न यह नहीं है कि हमारा धर्म क्या है, हम सब उसी एक घाटी के नीचे 
हूँ, जहाँ से आदर्शरूपी चोटी पर चढ़ने का सत्र प्रयास कर रहे है। उद्देश्य 
निश्चित है; मार्ग मिन्न है। भेद इतना ही है, कि हम कौन-सा मार्ग अपनाते 
हैं। नेता आते हैँ, हम उनका अनुसरण करते हैं; विभिन्न मार्गों के बावजूद सी 
सभी अपने मार्ग को अष्ठ समझते हैं, और सभी ईमानदार हूँ | परत्पर विरोधी 
मांगे का अनुसरग करनेवाले, एक-दूसरे को बतलाने में उलम जाते हैं कि 
उनऊा ही मार्ग ठीक है। और कमी कभी तो एक दूसरे पर गालियों की, पत्परो 
की वर्षा मी करने लगते हैं| फिर मी वे जानते हैं कि एक दिन, यदि वे आगे 
बढ़ते रहे, तो पर्वत के शिखर पर अवश्य जा मिलेगे | 

मतों और घर्मो की विभिन्नता चाह्म परित्यितियों तथा भौगोलिक और 
सामानिऊ परम्पराओ द्वारा निर्मित होती है। समस्त धर्मो का उद्गम आव्या- 
स्मिक भावना है, जो उसके अस्तित्व का आधार भी है। असहनशीलता 
अव्ोधता का परिणाम है। घुद्धि समुचित आधार मागती है, किन्तु ऊन साधारण 
भावना से ही सत॒ष्ट हो जाते हैं और सहज ही उनका नेतृत्व स्वीकार कर लेते हैं, 
जिन्हें वे योग्य समझते है। महत्वपूण कार्य नेता का अनुसरण करना नहीं है, 
बल्कि अपने स्वर्य को परिप्कृत करना है) नेता का कार्य प्रेरणा देना मात्र है। 

जो लोग अपने स्वयं मे ही अपने जीवन के सचालन के लिए, यह 
आस्था पाते हैं, वे धन्य हैं। उनके लिए. इस पुस्तक की आवश्यकता नहीं। इहुत- 
से ऐसे लोग हैँ, बिनकी चुद्धि और भावनाओं के वीच गहरी खाई है, बिसके 
कारण वे दुखी हैँ; यह पुत्तक उन्हीं के लिए. समर्पित है। ब्हुत-से बुद्धिडीदी 
व्यक्तियों के मन में प्रश्नो के ढेर लगे है। वे उनके समाधान की चिन्ता नहीं 
करते अथवा उन लोगों से राय लेते है, जो अपने नेतिक चरित्र के इल पर उनम 
आत्मविश्वास की गेरणा भर देते हं। अज्ञानी मनुष्व व्यय ही अपने चारों ओर 
विज्ञान का जाल खड़ा कर के उस आध्यात्मिकना को असत्य घोषित करते ईं, 
जिसने अब तक मनुप्वता का पय-प्रदर्शन किय है। वे इतना नहीं समझते फि 
मुख्य बात नये मानवीय युग का विकात करना है और बट बात छिपायी नहीं जा 
सकती। विशुद्ध सकत्पयवाद और कारणबाद ने जो हान क्षेत्र की प्रयति के कारम 
बहुत ही सीमित हो गदा था, उस कारण को बिना किसी भ्रमाग के असीरार 
कर दिया, जिसके द्वार के सम्बन्ध में मतभेद नहीं हो सब्ता। देशानिरों वा 
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यह दल उस सबको त्याग देना चाहता है, जो वोद्धिक नहीं है। वे सारो 
मनुष्यता को वोद्धिक क्षेत्र की ओर मोड़ देना चाहते हैं। वे यह नही जानते कि 
जिस विज्ञान में उन्होंने अपनी इतनी आप्था स्थापित की है, वह शीत्र ही 
लड़खड़ाकर गिर पड़ेगा । 

समीकरण और सूत्रों का जन साधारण के लिए कोई अर्थ नहीं। गणित के 
रहस्य सत्य होने पर भी जन साधारण-के हृदय को स्पर्श नहीं कर सकते, ठीक 
उसी प्रकार जैसे एक चित्र का रासायनिक विश्लेपण सौन्दर्य-भावना उत्पन्न नहीं 
कर सकता। गुण और मात्रा के बीच की खाई को विज्ञान कभी पूरा नहीं कर 
पायेगा। 

जिस श्रेष्ठ आदर्श को अनेक ईमानदार व्यक्तियो ने अस्वीकार किया है, 
उसका व्यावहारिक पक्ष है--आनन्द, मानसिक शात्ति, जो बुद्धि की अपेक्षा 
मानसिक प्रक्रिया पर आश्रित है। चूँकि ऐसे लोगो का बहुमत है, इसलिए, उन्हें 
आँखों की ओट नहीं किया जा सकता। जत्र तक बौद्धिक विचारधारा आध्यात्मिक 
मूल्यों के स्थान पर किसी सफल स्वनात्मक योजना को प्रस्तुत नहीं करती एवं 
जब्र तक मौतिकवाद रुचि का विषय बना है, तब तक मनुष्य को इन समस्याओं की 
ओर पीठ फेरने का अधिकार नहीं। 

वैज्ञनिक दृष्टिकोण के साथ-साथ जो बहुत ही कम लोगो का दृष्टिकोण है 
तथा जिसने महान विचारकोी से ईश्वर की आवश्यकता को स्वीकार कराया 
एवं धार्मिक और आध्यात्मिक विचारों के साथ-साथ, जिनकी जड़े मनुष्य के 
अन्तरतम हृदय मे जमी हैं, केवल एक साधारण एवं गुमराह करनेवाला 
इष्टिकोण रह जाता है--व्यावहारिक बुद्धि का | 

खेद है कि व्यावह्वरिक बुद्धि उस आध्यात्मिक विकास का समाधान नहीं 
कर पाती, जिसमें मनुष्य लगा हुआ है। व्यावहारिक बुद्धि की धारणा एक 
स्वार्थमय धारणा है, जिसका मानवीय प्रगति मे कोई स्थान नहीं। जैसा कि 
हम देख चुके हैँ, यह व्यावहारिक बुद्धि में वेशानिक पथ से भ्रष्ट ही नहीं करती, 
चल्कि अनुभवमूलक तथ्यों और कृत्रिम तर्क पर आधारित होने के कारण 
इसमें मौलिक कमजोरियों पायी जाती हैं। अनुभव से बाहर इसका विकास 
असम्मव है। यदि व्यावह्रिक बुद्धि ही सर्वेसामान्य होती, तो निश्चय ही 
मनुष्य के आध्यात्मिक विकास का अन्त हो जाता। यह हमें सुधरने, आदर्श 
की ओर बढ़ने, हमारे तुरत के स्वार्थों का विरोध करने और अवसर का 
उपयोग करने में वाधक होती है। यदि इसको पूर्णतया मान लिया जाय, तो 
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बहुत-से अवसरों को उमरने का समय ही न मिलेगा। भोदन में नमक के 
समान इसका होना आवश्यक तो है, पर अत्यधिक होने की अपेस्य न होना 
ही अच्छा दे। 

व्यक्तिगत रूप से प्रत्वेक व्यक्ति की सहावता करना असम्भव है। इसीलिए 
नेता की आवश्यकता पड़दी है। वेड्धिक स्तर समान न होने से हमें दो मार्गों 
का अनुसरण करना पढता है। पहला, वेज्ञानिक तथ्यों की लोकप्रिय शैली में 
व्याख्या करना, जिससे आदश को उमा जा सके; और दूसरा मार्ग मानवीय 
मनोविज्ञान का है, जो मानसिक विचारों की गम्मीरता पर आश्रित है। अथम 
उपाय से उत्तरदायी उपदेशकों को तैयार किया जा सकता है, जो भावी पीढ़ी 
को नवयुग की बचना दे सकते हैं। दूसरा उपाय अधिक भावात्मक है, जो 
नेताओं को जन साधारण के हृदय तक पहुँचने मे सहावक है। 

धर्म ने यह भेद ब्रहुत पहले ही कर लिया था। आचार्यों ने जन साधारण के 
लिए साधारण-सुगम साहित्य तैयार किया, और दूसरा गम्मीर-विवेचनात्मक 
साहित्य अपने अन॒यायियों के लिए) विश्व के सम्बन्ध में उनके बहुत-से विचार 
असत्य ये! दे किसी ठोस सिद्धात को विकसित करने में अवमर्थ रहे। आन 
स्थिति कुछ दूसरों ही है। इम विश्व-नियमों में समानता पाते हैं और धार्मिक 
मावनाओं में भी कोई विरोध नहीं पाते। इसलिए, हम अपने साहित्य का निर्माण 
श्रोताओं के स्तर के अनुसार कर सकते है। सत्य एक है, परन्तु उसको समभने 
के मस्तिष्क विभित्र है। इसलिए जो बात एक को खवींकार हो सकती है, दूसरे 
को नहीं। उत्तरोचर विकसित विज्ञान के प्रति आत्या और उतके द्वारा निर्मित 
सम्रत्वाओं का समाधान धर्म नहीं कर पाया। छुछ पूर्ण अंध विश्वात के साथ 
भत्यन्त पुराने विचारों से ही चिपके रहे। वे विकास-पथ से हट कर कठ्मुल्ला 
सम्पदाय रूप में बदल गये। कुछ ने श्रेष्ठ नेतृत्व के अभाव में परिस्थितियों 
से समसझीता कर लिया, उनका भी विकास रऊक गया। लोग घोखा नहीं खा 
सके; कुछ चर्च-सपठायों को भारी घवका लगा। 

मनुष्य कठोर अनुशासन मानने को त्मी तैयार होगा उतर उसे यह विश्वास 
हो जाय, कि धर्म और विनान में कोई विरोध नहीं; उसके अैद्धिक और भावा- 
व्मक जीवन में सघर्प नहीं। शिक्षा के प्रसार के पूर्व कारण और भावनाओं वा 
सयोग नहीं हो पावा। आज, उच कि अधिकांश लोग सत्य नो मानने से इन्ब्गर 
करते हैं, यह बात स्मरण रखनी चाहिए कि देविक सत्यों में काग्ग नहीं दिव्य 
जाता। इसीलिए प्रत्येक व्यक्ति उन्हें समझ नहीं पाता। इुछ देशों में पंच 
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और पन्द्रह के बीच की आयुवाले बच्चों की प्रष्ठभूमि स्कूल में ही तैयार बर 
दी जाती है। आलोचना की बुद्धि रखनेवाले अधार्मिक मनुष्य को यह बात 
समझा देनी होगी, कि धार्मिक और वैज्ञानिक तथ्यों में कोई मतभेद नहीं। 

यह मानना, कि समस्या धर्म के बजाब नैतिक नियमों को मनवाने मात्र की 
है, ठीक नहीं। यह दृष्टिकोण मनोविज्ञान की अज्ञानता प्रकट करता है, क्योंकि 
मनुष्य को उन नियमों की सत्वता के सम्बन्ध में सदेह बना रहेगा, यदि वह 
उनका उद्गम नहीं जानता। 

इस प्रकार समस्या गलत रूप में सामने आयेगी। वास्तविक उद्देश्य मनुष्य को 
भीतर से सुधारना है, जिससे वह स्वयं नैतिक स्तर पर सोच सके। जब तक 
उसका व्यवहार आन्तरिक सुधार का प्रतीक नहीं बनता, तत्र तक उसके ऊपर 
नियमों को लादना, उसे निपेध-बन्धनों में जकड़ना व्यर्थ होगा। यदि ऐसा किया 
गया, तो परम्परागत चली आयी प्रत्नत्तियो को वे नियम खतम न कर पायेंगे 

सम्य मनुष्य का दृष्टिकोण, जो अपनी स्थिति से संतुष्ट है और जो दूसरों के 
लिए, धर्म की कोई महत्ता नहीं देखता, उस खिलाड़ी के समान है जो छुः फीट 
खाई को सरलता से पार कर लेता है। यह मनुष्य इस बात का अनुमव नहीं 
करता कि उसकी स्थिति एक अपवाद है। उसके नेतिक संतुलन और खतंत्रता 
के कारण उसके लिए सत्र आसान है। वह अपना कत्तेब्य नहीं जानना, साथ ही 
धम को भी नहीं जानता, जिसकी सहायता के बिना मनुष्यता का पतन हो जाता 
है। मानवीय विकास की दृष्टि से, जो अब शारीरिक स्तर पर आकर समाप्त-सा 
हो गया है, यह व्यक्ति नेतिक आदर्शों के प्रसार में अपने उदाहरण द्वारा योग दे 
सकता है। उसे अपना उत्तरदायित्व राजसत्ताधारी लोगों पर नहीं डालना चाहिए । 
अध्यापक अपनी सीखी हुई चातो से सिखा कर परम्परा को अश्लुण्ण बनाये रखते 
हैं। कुछ अपवादों को छोड़कर अध्यापकगण पुराने स्तरों से बेंबे रहते हैं, जो 
हमारे आर्थिक और सामाजिक ढोचे का आधार बनते हैं। खेद है, यह स्तर पूर्ण 
सांस्कृतिक और वैज्ञानिक विकास का रुप माना जाता है। कुछ देशों में 
अध्यापकों की रूद्रिवादिता के कारण पीढ़ियो तक भूल चलती रहती हैँ । वास्तव 
में विज्ञान की उन्नति को केवल व्यवहार में ही मापा जा सकता है, केवल 
विचारों की दार्शनिकता में नहीं | फिर भी पहले की अपेक्षा दूसरा महत्त्वपूण है, 
ओऔर होना मी चाहिए। वही तो विज्ञान का ध्येय है। 

गलतियों को ठीक करने और भविष्य में उन्हें न होने देने के लिए शिक्षित 
ओऔर नैतिक स्तर पर विकसित मनुष्य की आवश्यकता है, भत्ते ही उसका कार्य 
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कुछ मी हो। यदि वह ऐसा नहीं करता, तो वह अपने पीछे जो कार्य छोड़ेगा, 
उसे लोग शीम्र ही भूल ज्ञवेंगे। अगर उसमें लिखने, बोलने और विचार करने 
की योग्यता है, तो उसे असत्य के विरुद्ध, बह कहीं भी हो, आवाज डठानी 
चाहिए; चेतना के विकास के लिए व्यक्तिगत स्वतंत्रता की रक्षा करनी चाहिए; 
और, धूर्तता का मंडाफोड़ करना चाहिए.। यदि वह लिख सकता है तो उसे लोगों 
में नैतिक मूल्यों का प्रखार करना चाहिए | उसे अपने चारों ओर मानवीय 
सनन्‍्मान और मानवीय अधिकारों को प्रसारित करना चाहिए; यदि वह ईश्वर 
में विश्वास करता है तो उसे घोषित करते हुए उसका कारण देना चाहिए। यदि 
डसके पास कोई विश्वास या आस्था नहीं हैं, तो उसे अपने स्वयं से ईमानदार 
के साथ पूछुना चाहिए. कि धम के स्थान पर वह कया प्रस्दुत कर सबता है। 
व्यक्तिगत रूप से हममें से कोई भी निर्थंक नहीं है। हमारी साथकृता 
हमारी इच्छा पर निर्भर करती हैं। कमी-करमी पृणेतवा खराब होना सरछ ही 
सकता है, किन्तु पूर्णतया अच्छा चनना वहुत मुश्क्लि है| हम यह न भूलें, कि 
ईमानदारों का प्रयास ही फन्नदाबयक होता है। जिनकी आत्मा ग॒द्ध हैं, जो 
आत्मा और चुद्धि के कगढ़ों को समझ चुके हैं, जो भौतिकता पर विजय पा 
चुके हैं, केवल वे ही विकासोन्मुख घारा के अग्रणी हैं ओर उस आनेवाली 
उच्चतम मानव जाति के प्रतीऊ भी हैं। 


अध्याय-- १४ 


फ--हैइवर और सर्वसमर्थता फी भावषत्रा 

इंश्वर को देखने का कोई भी प्रयास निरथेक होगा। हम उसकी कल्पना 
इलेक्ट्रान की कल्पना मे अधिक नहीं कर सकते। चहुत से लोग केवल इसीलिए 
श्वर में विश्वास नहीं करते, क्योंकि वें उसे देख नहीं पाते। इलेक्टरान के 
अस्तित्व में विश्वास करते हुए यह चात ईश्वर के अनअस्तित्व वा प्रमाण नहीं 
मानी जा सकती। आजकल हम चहुत सी बातों को उनके परिणामों द्वान झानते 
हैं, जैसे ये चृः्मतम कण इलेबट्रान, प्ोटान आदि है। वे कव्पनातीत ह। भौतिक 
विज्ञान की इस शाला में इन कणों को देखने छा निषेध कर दिया गया है। 
इससे न तो कोई परेशान होता हैं और न उसके अत्तित्व में सदेह ही दझरता 
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है, क्योंकि वैज्ञानिकों ने उसका विश्वास करा दिया है। ऐसा ही विश्वास ईश्वर 
के सम्बंध में धमांचार्यों ने कराया था। स्पष्ट है कि जिस विधि द्वारा हम भौतिक 
संसार को देखते हैँ, वह अयोग्य हो जाता है। इन कणों के संसार में समय 
का वह अर्थ नहीं, जो हमारे लिए, है। एक इलेक्ट्रान तीन गुणात्मक आकार 
(/0॥7०750॥8) में गति करता है; और दस इलेक्ट्रान तीस गुणात्मक आकार 
में, जो हमारी कल्पना से बाहर है। कोई भी आज इन अदुभुत को के 
अस्तित्व में सन्देह नहीं करता | 

नास्तिकजन यह नहीं जानते, कि विना ईश्वर की मान्यता को स्वीकार 
किये हमारा समस्त ज्ञान-क्षेत्र निरर्थक हो जाता है। कुछ ऐसे भोतिक-तच्चो 
में विश्वास करना, जिनके बारे में उनका ज्ञान थोड़ा ही है, विवेकहीन आस्था 
का प्रमाण है। कुछ लोग तो केवल शब्दों के दास बन गये हैं| इसका एक 
प्रमाण मेरे पास आया हुआ एक पत्र है, जो मेरी पुस्तक के प्रकाशित होने के 
बाद ही मिला था। पत्रदाता ने मेरे इस प्रयास की समालोचता की थी कि 
मैंने असंयोग के स्थान पर (ईश्वर? शब्द का प्रयोग किया। उसकी राय मे 
तो ईश्वर शब्द को शब्दकोप से ही निकाल देना चाहिए।। एक वैज्ञानिक और 
सुलमे हुए व्यक्ति के लिए. “असयोग? शब्द पूर्णतया संतोपजनक नहीं हो 
सकता, क्योंकि वह तो केवल उस त्रौद्धिक स्तर की ओर संकेत करता है, जिसे 
हम विज्ञान कहते हैं और जो मूलतः गलत है। वास्तव में, विज्ञान तो कुछ 
कृत्रिम नियमों का समूह है, जिनके द्वारा हम कुछेक घटनाओं का समाधान पा 
लेते हैँ। आधुनिक विज्ञान अन्ततोगत्वा अंक-विज्ञन की धारणाओं और ग्रायिकता 
की गणना-प्रणाली (2०घा०४ ० ?70589॥0) पर आश्रित है। ये निवम 
हमारे विश्व के निर्माणतत्वों की असमान स्थिति की ओर संकेत करते हैं| यदि 
हम इसमें असंयोग की संभावना को स्वीवार कर लेते हैं जिसने जीव-जगत में 
विचार का निर्माण किया, और यह स्वीकार नहीं करते कि जीवन विभिन्न 
नियमों का पालन करता है, तो सारा भवन ही ढह जाता है। किसी भी 
हालत में यह विवेकहीनता का ही प्रभाव कहा जायगा, जो हमारे मौतिक विश्व 
की जीवित और विकासशील घटनाओं के निर्णय करने में पूर्णतः असमय्थ है। 

चादे हम इस वाह्म प्रमाव को कोई मी नाम दें, असलियत वही रहती है। 
पहले इसकी संज्ञा 'छुलकारी ? थी, बाद में एडिंगटन महोदय ने इसे असयोग 
के नाम से पुकार | आज जीवन और विकास का अध्ययन इसे तार्किक रूप में 
स्वीकार कर लेने पर विवश करता है और स्वयं उस उन्नतिशील विशा को 
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व्यक्त करता है, जहाँ मनुष्य की चेतना ओर विचार अस्तित्व में आते हैं। 
अतएव इस कारण को न देने की कोई वजह नहीं, छिसने हमारे जेड्धिक विनोद 
और विचारों में क्षोम उल्नन्न कर दिया 

उक्त पत्र में यह आपत्ति उठायी गयी थी कि मध्यकालीन अउहनशीलता 
समाप्त नहीं हो गयी, भले ही उसका रूप उबल गया है। हमें प्रसन्नता है, 
कि हमारे उक्त पत्र के लेखक महोदय के प्रभाव का विस्तार इतना नहीं है, 
कि वे लोगों पर अपनी मूर्खतापूर्ण धारणाओं को लाद उके। कुछ तथाकथित 
ख़तंत्रता की मान्यता डिक्टेट्रों की मान्यता से मिलती-जुलती है | 

ईश्वर के माव को मृत रूप नहीं ढिया जा सकता । उसकी कल्पना करने के 
लिए हम ईच्बर के अस्तित्व के प्रमाग को पा सकते हँ। यह प्रवास मानसिक 
है। इसका भोतिक जगत से कोई सम्बन्ध नहों है। इसीलिए ईश्वर की 
वात्तविकता का प्रमाण भौतिक ऊुगत के अनुभव की भाषा में नहीं मिल 
सकता। प्रयास स्वयं मानव-स्वना हो सकती है, जो न्यूनाधिक मात्रा में अनुमवजन्य 
स्ठृतियों पर आधारित रहती हैं| हम इसे प्रमाणित करने का प्रवत्न करेंगे। 

मनोवैज्ञानिक गतिविधि दो मिन्न रूपों में व्यक्त होती है, प्रथम मानसिक 
प्रतिक्रिया के रूप में, जो इमारे वातावरण का प्रमाव होता है और दूसरा 
मनोवेश्ञानिक तथ्य, किसका प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रूप से वास्तविक कारण 
नहीं पाया जा सकता। प्रथम वर्ग में स्वाभाविक यद्त्ति, प्रतिमा, भाव आते 
हैं और दूसरे के अन्तर्गत अमूर्तमाव, नेतिक भाव (अच्छे-चुरे कर्तव्य आदि 
की धारणाएँ) और आध्यात्मिक भाव (ईश्वर का माव) आते हैं। 

प्रथम वर्ग इस अपने भौतिक जगत के सम्बन्धों में इकाई का स्थान प्रदन 
करता है। जीवित और अजीवित जगत के सम्ब्रन्धों की कोई जानकारों नहीं, 
किसी दिन भले ही उनकी खोज हो जाय; फिर मी उतके द्वारा उत्पन्न विरोध 
हमारे मस्तिष्क की अस्थिरता को नष्ट नहीं कर सकता। संमवतः जीवित और 
भजीवित जगत सम्बन्धी ये विरोध अत्थायी और मानसिक हैं। पहली पुस्तक के 
प्रात्म्म में हमने इनकी चर्चा की थी। सक्षेप में, ये विरोध हमारी घारणाओं 
को प्रमावित करते हुए मी घटनाओं की गति में बाधक नहीं होते । 
, झसके विपरीत दूसरे वर्ग में समी आत्मगत तथ्यों का समावेश हो झाता 
है, झिनका सम्बन्ध सीधा प्रत्यक्ष अनुमच से नहीं रहता। गणित, नूमिति, 
अमूर्तमाव, नैतिक और आध्यात्मिक भाव का सम्बन्ध इसीसे है। पहले समूह 
के अन्तगंत अन्तर्तिरोध का उद्वम अमूर्त भाव है, लेकिन इमारे अहं और 
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मोौतिक जगत के च्रीच मौलिक अन्तर्विरोध का कारण हमारे मैतिक भाव है | 
हमारा शरीर महान विक्रासात्मक धारा का अभिन्न अंग है। लेकिन हमारे 
नैतिक और आध्यात्मिक भाव उस पूर्ण अथवा परम प्राणी की ओर अग्रसर हैं, 
जिसकी ओर प्रारम्म से ही विकास गतिशील है। एक ओर हम समस्त प्राणी 
ज्ञाति से सम्बद्ध हैं और उनके वंशगत गुणों का न्यूनाधिक मात्रा में वहन 
करते हैं; दूसरी ओर हम उस महान जाति के पूर्वज हैँ, जो भविष्य में अपना 
स्थान प्रात्त करेगी और अपना सम्बन्ध हमसे उसी प्रकार तोड़ लेगी, जिस 
प्रकार अंडे में पोषित होनेवाला बच्चा उससे अपना सम्बन्ध विच्छेद कर लेता 
है। एक ओर हम अपने भूतकाल के दास है दूसरी ओर हमें भविष्य की 
आशा है। इस दूसरे रूप में हम मानसिक गतिविधि की चचचों करते हैं, क्योकि 
यह उस साधन का आधार है जो भविष्य में और विकसित होगा । यह हमारे 
कार्य का निर्देशन करता ही है, प्रत्युत आगे आनेवाली पीढ़ी के लिए पृष्ठभूमि 
भी तैयार करता है। 

अपने वास्तविक उद्गम के कारण अनुभवों और दृच्यगत प्रमाबों से पूर्ण 
प्रथम विभाग केवल एक है, जो हमें कुछ समझने में योग देता है। यह 
समझना ज्ञानेन्द्रियों के द्वारा--मुख्यतः नेत्रों के द्वारा--सम्पन्न होता है । गन्ध, 
स्पश अथवा श्रवण नेत्रेन्द्रिय के साथ उत्पन्न होता है। अतएव किसी भी प्रकार 
की जानकारी का आधार मुख्यतः नेत्रेन्द्रिय ही ठहरती है | हम देख चुके हैं 
कि ज्ञानेन्द्रियों द्वाश हमारी जानकारी अपू्ण तथा अपेक्षित होती है और समस्त 
वास्तविक जगत का अंशमात्र होती है| 

दूसरे विभाग में तथ्य और भाव से नही, बल्कि तथ्यों अमूर्त धारगाओं और 
नैतिक भावों के सम्बन्धों से जानकारी प्राप्त होती है, जिसमें देखने का कोई 
प्रश्न नहीं उठता । कभी-कभी यह जानकारी प्रथम विभाग के सहयोग से मी 
अप्रत्यक्ष रूप मे मिल जाती है | 

इसलिए प्रथम विभाग के आधार पर प्रकृति से हमारे सम्बन्ध के फलस्वरूप 
प्रतिक्रिया के आधार पर इच्चर के सम्बन्ध में कोई भी स्पष्टीकरण संदिग्ध ही 
नहीं, वल्कि निश्चय ही असत्य होगा | 

ईंश्बर का भाव शक्ति अथवा ओज की भाौँति ही विद्वुद्ध भाव है | उसे 
देखने की आवश्यकता नहीं; ओर न वह देखा ही जा सकता है। यह भाव 
स्वतः ही मन में पैदा हो जाता है, अथवा सामान्यतः विरोधों के फलस्वरूप यह 
भाव पेंदा होता है | हमने पिछले अध्यायों में इन विरोधों पर जोर दिया है । 
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उद्गम का श्रेव या तो विज्ञान को दिया जा सकता है, जो इस सम्रय प्रकृति पर 
अपनी महानता खो बैठा है--ऐसी स्थिति में विजान ही गलत माना चावगा 
ओर उसकी समरसत्ता खत्म होने के साथ-साथ वह अब हमारे आत्मविश्वास 
को प्रेरित नहीं कर सकता--अथवा उद्गम का श्रेव प्रकृति को दिया जा सकता 
है, जो स्वयं ही विपमताओं की खान है ओर हमारी बौद्धिक समस्तता उसका 
पार नहीं पा सकती | 
अवश्य ही जब विज्ञान एक स्वर से घोषित करता है कि विश्व की समस्त 
घटनाएँ “कारनाट क्लासियस ?? नियम के अधीन हैं और हम उसका अपवाद 
पाते हैं, तो यह इसका प्रमाण है कि विज्ञान का सार्वशैमिक अनुशासन नहीं है 
ओऔर यही पर उसकी सार्वमीमिकता समाप्त हो जाती है। यही चात प्राकृतिक 
विकास की है। हम इस निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि हमारा विजान केवल अजीव 
जगत पर अनुशासन कर सकता है। यहि हम जीव-जगत के सम्बन्ध में अपने 
विज्ञान पर भरोसा रखें तो उसे असफलता ही प्राप्त होगी। इसके लिए, हमे 
विज्ञन को दोषी बताने की आवश्यकता नहीं, क्योंकि निर्जीब ओर सजीव जगत 
के सम्बन्ध से विज्ञान समझा नहीं सकता। जहाँ तक निर्बीव जगत का अश्न है; 
उसका अपना महत्त्व है। हमारे द्वारा निर्मित विश्व की रूपरेखा में जीवन का 
प्रश्न हल नहीं होता। 
यदि हम अपना अन्ध विश्वास विज्ञान में रखे रहें, तो इन विरोधों के बारे 
में हम इतना ही कह सकते हैं---“ भविष्य में ज्यो-ज्यों नणी खोजें होंगी त्यों-त्यों 
उन बिरोधों पर अधिक प्रकाश पड़ेगा, जो हमारे अपूर्ण शञान के कारण हैं। 
विजन के क्षेत्र से कोई गत अछूदी नहीं रह सकती। ” लेक्नि इस प्रकार हम 
बैद्धिक एवं वैज्ञानिक मार्ग से पथ भ्रष्ट हो जाते हैं। हम ऐसी आशा च्यक्त 
करने लगते हैँ, जो विज्ञान मे भावुक़तामय आधार पर टिकी होती है। हम यह 
ब्रिंलकुल भूल जाते हैं, कि इन मौलिक धारणाओं पर विचार करते समय हम 
उस वैज्ञानिक आधार को ही समाप्त कर देते हैँ और एक अवैद्धिक विश्वास 
को उसकी असफलता का प्रदर्शन करने के लिए अपना लेते हैँ, जो स्वयं ही 
असख्य, अमूर्त तथा मानसिक गतिविधि का मभंडाग है। 
यह स्वाभाविक है कि ईश्वर का विचार, यदि हम चच की भाषा का उपयोग 
करें तो, उन लोगों के द्वारा आना चाहिए, जिन्हें ईश्वरीय अनुकम्पा प्रात 
हुई है। हम अनगिनत घरनायें देखते हूँ, जो हजारों लाखों वर्षों से दातियों झा 
विकाव और उनकी रक्षा करती रहीं, किन्तु सहसा ऐसी प्रइत्ति पाते ह, जो 
श्रण 


इसके विलकुल विपरीत कही जा सकती हैं--“ अब तक तो तू कैबल जीने में 
और सनन्‍्तानोत्पत्ति में मम्न था। तू हत्या-चोरी आदि करने के बाद मी शांति- 
पूर्वक सो जाता था। आज के बाद तू अपनी सहज प्रच्नत्तियो पर विजय प्राप्त 
करेगा। तू मरेगा नहीं, तू चोरी नहीं करेगा, लालच नहीं करेगा। यदि तूने 
अपने पर विजय पा ली, तो ठुझे शान्तिपूर्ण निद्रा प्रात्त होगी । तू उस जीवन 
के त्याग के लिए तैयार रहेगा, मिसकी कल तक तूने किसी भी कीमत पर 
रक्षा की थी; ओर इस ग्रकार तू सन्मार्ग पर अग्रसर होगा। जीवन, भोजन, 
संत्रष और सन्तानोत्पत्ति तेरे मुख्य उद्देश्य न होगे। मृत्यु, भूख, दासता तेरे 
उच्चतर उद्देश्य के कारण बनेंगे। तू श्रेष मानव बन। यह तेरे अन्दर एक नये 
प्राणी की आवाज है, जिसे प्रथप्रदर्शक् के रूप मे स्वीकार कर, चाहे तुमे 
अपनी इच्छाओं को भी समाप्त करना पंड़े |”? 

खेद है, यह नया प्राणी सब लोगो के हृदव में अभी तक नहीं पेंदा हो पाया। 
यदि हृदय में इसका--उच्च आदर्शों का--वास है भी, तो उसकी ध्वनि बहुत 
क्षीण है। उसका विकास तब तक संभव नहीं, जब॒तक स्पष्टतया उसका अनुभव 
न किया जाय और स्तंवत्रता-पूर्वक उसे व्यक्त न किया जाय। बिना प्रवास के 
वह खिल नहीं पायेगा। 

डा ड्ः डे 

संकल्पवादी मान्यता के अनुसार मनुष्य को निरंतर आध्यात्मिकता की ओर 
विकास करते रहना चाहिए। वह अपने को पाशविक प्रद्ृत्तियों ओर परम्परा- 
गत अपरिपक्क भावनाओं से मुक्त करे, जो आदि चेतना ओर प्रकृति के बीच 
संघर्ष के फलस्वरूप उत्पन्न हुई थीं। अपने इस सक्रमण-काल की स्मृतियां, 
प्रेणाएँ और इच्छाएँ, जो प्राथमिक संक्रमणकालीन थुग में पैदा हुई और 
जिन्होंने अपने को नवीन वातावरण के अनुकूल ढालने का प्रवत्त किया, आब 
भी उस पर प्रमाव जमाये हैं । 

मनुष्य का समस्त वास्तविक प्रयास इस संघर्ष के लिए. होना चाहिए. और 

वह अपनी नयी मानवीय चेतना एवं मानवीय सन्मान से आवश्यक शक्ति 

और अपने आदरश की प्रेरणा प्राप्त करे | 

ईइवर की सर्व समर्थता का अर्थ जब गलत रूप में समझता जाने लगता है, 
तब वह खतरनाक बन जाता है और विकास के विपरोत वह मनुप्य को झृत्य 
भाग्यवाद में ढकेल देता है। मुस्लिम धारणा ने मनुष्य को एक व्यक्तित्वहीन 
जीवित यन्त्र में परिवर्तित कर दिया है, जो कीट-पतंग आदि से कुछ ही महान 


श्र 


है। मुसलमान किसी विचार में इतना अविश्वास करता है कि विचार वी 
अनिवार्यता और व्यवहार असंभव हो जाता है। हमें वह दृश्टिकोग उस अगम 
रुत्ता के प्रति अपमान-सा लगता है, दिसमें उसकी आस्था हैं। यह उस झुग 
की याद दिलाता है, जब मंब का युग था, अज्ञानता दा अन्यक्ार था, 
अन्घविश्वासों का युग था और जब मनुप्य के शुद्ध माव चहुत ही निर्दबतापूरण 
प्रृत्तियों से युक्त होते थे। प्राग-ऐतिहासिक पूर्वजों के भीतिक झगतठ की 
अपत्याशित घव्नाओं के प्रति जो दृष्टिकोण था, वैसा ही अन्ध विश्वासपूर्ण 
दृष्टिकोण इस युग में अपने प्रति था। देवी क्रोध के निरंतर भव और 
रक्तमय मेंट-पूजा आहि से वह अभी मुक्त नहीं हो पाया था, प्रेम और दया के 
भाव उस प्राचीन कैद से मुक्त नहीं होने का प्रयात कर रहे थे, मनुप्य अपने 
शत्रु, प्रकृति के प्रति असख्य रहस्यों से बिग हुआ था और मुक्ति के सभी 
प्रयात अठफल होते थे, और मनुप्य अन्धकार से सचर्ष करता हुआ परम्परागत 
रीति-रिवाजों से वकराता फिरता था| 

ऊपर के अध्यायों में जो कुछ कद्दा गया है, उससे यह स्पष्ट है कि 
ने मनुप्य की अपनी इच्छानुसार पसंद करने की स्वतंत्रता दे दी, तभी ईश्वर ने 


हमारो मान्यताओं के अनुतार मनुष्य को ईश्वर द्वाग ठी गयी वास्तविक 
स्वतंत्रता प्राप्त है, जो मानव-जाति में उच्चतर विकास का साधन बनती है। 
अत्र वह प्राणी जीवित नहीं रह सकता, जो शारीरिक दृष्टि से सबसे अधिक 
शक्तिशाली है, वल्कि मविष्य उसी का है, जो नेतिक दृष्टि से सबसे अधिक 
विकसित है। मनुप्य की यह नवीन महानता तभी अमिव्यक्त हो सकती है, 
जबकि वह अपने निर्णय करने में सतंत्र हो। मन॒प्य को स्वतंत्रता देते समय 
जगत-क्ता ने मानों यही एक सीमा निश्चित कर दी थी जो उसकी अन्तिम 
परीक्षा भी है | चेतना से युक्त होने पर मनुप्य ने जो खतंत्रता पायी हैं, 
उसके लिए उसे अपने को योग्य मी प्रभागित करना होगा। 

इंज्वर की सर्वे समर्थता इसी से लक्षित होती है कवि मनुष्य समद्री क्ीड़ों से 
निकल कर अपने महान भावी रुप के अस्तित्व दी कल्पना करने में समरथे है 
तथा उसका पूर्वज्ञ होने दी कामना करता है। ईसा तथा अन्य मदन आत्माओं 
ने इसे साबित कर दिया कि यह केवल त्वप्त मात्र नहीं, बल्कि प्रात किये जाने 
योग्य आठश है !। इसे प्रात करने का साधन हमारा प्रदृत्तियों और चेतना का 


संघर्ष है, द्िसमें मनुष्य दी भेट्ठता का सार छुपा है। विफान का सम्पूर्ण इतिहास 
श्र्ज 


हमारे इस उच्च आशय के मूल्य का समर्थन करता है | 

एक सीधा-सा प्रश्न पूछा जाता है कि यदि ईश्वर स्व शक्तिमान है, तो 
इतने दीर्धकालीन विकास की अपेक्षा उसने प्रारंभ मे ही पूर्ण जीच का निर्माण क्यों 
नहीं कर दिया ! मानव शरोर-स्वना सम्बन्धी कारणों के सम्बन्ध में चेतावनी दी 
जा चुकी है कि उस सम्बन्ध में हमें “ सृक््मजीवी दृष्टिकोण” को नहीं अपनाना 
चाहिए, और विश्व की घटनाओं को अपनी निर्देशन-व्यवस्था में नहीं ढालना 
चाहिए | 

निर्देशन-व्यवस्था का आर्थ हम सबिस्तार समझा चुके हैं। हमने यह मी 
बताया कि वैज्ञानिक तौर पर यह कहा जा सकता है कि मन की निर्देशन-व्यवस्था 
घटनाओं का निर्माण करती है । 

प्रत्येक मन्‍्द अथवा तीत्र प्राकतिक घटना जटिल होती है। वह प्रारम्मिक 
घटना शंखला के विकास का फल होती हैं। निरीक्षक--मनुप्ब--के दृष्टिकोण 
में उसका रूप परिवर्तन की गति पर निर्भर करता है। अत्वन्त मन्द गतिशील 

घटनाएँ, जिनका प्रारम्म, विकास और अन्त अत्यन्त ज्षणिक होता है, निरीक्षक 

की दृष्टि में कोई अस्तित्व नहीं रखती। उदाहरण के लिए ऐसी घटना, जो 
कुछ घंटों अथवा मिनटों म॑ं घटित होने के वज्ञाव दस हजार वर्ष में घटित होती 
है, उस प्राणी के लिए. अपना अस्तित्व नहीं रखती, जिसकी आयु पचास 
वर्ष है। मनुष्य के लिए फिर भी उसका अस्तित्व कुछ अंशो में हो जाता है, 
क्योंकि उसका अनुभव परम्परा के नाते दीघ समय तक चलता रहता है। कई 
शतादिदयों में वैज्ञानिकों दी परम्परा ने जो अपने लेखबंद्ध विचार सचित कर 
रखे हैं, वें एक मनुष्य के अनुभत्र चन जाते हैँ और वह निरीक्षण करने में 
सफल हो पाता है। ज्योतिष शाक्र का निर्माग इसी प्रकार हुआ है। 

दूसरी ओर ड्रुतगामी घटनाएँ हैँ, जिनका अत्यक्ष निरीक्षा असमव हो जाता 
है। उनको अध्ययन करने के तरीकों के आविष्कार के पूर्व उन्हें जानने का 
एकमात्र आधार तुलनात्मक तथ्यों पर आधारित तर्क थे। रेंड्ियोधर्मी और 
इलेक्ट्रान सम्बन्धी विज्ञान का विकास इसी प्रकार हुआ। विज्ञान का संत्र्ष सदेव 
से ही हमारो दृष्टिगत व्यवसाय को सुधारने में रहा है, जो सदेव बाह्य घटनाओं 
के अनुरूप नहीं होते। मन्‍्द और द्रत गति के चल-चित्रों से असख्य नये तत्त 
प्रकाश में आये। बहुत से लोगों ने खिलते फूल का चल-चित्र देखा होगा, जो 
हम अपनी आँखों से नहीं देख सकते | कलियों की पंखुड़ियो के खुलने की 
सुन्दरता इस प्रकार ज्ञात हुई, मवोगशाला में बारीक शिराओं का चिकरात, 


बे 


श्ुद 


लीव-कोप-केन्द्र और जीब-कोपों का निर्माग, जो नेत्रों के लिए असंभव है, इस 
विधि-द्वारा अध्ययन किया जा सकता है। इस उपाय से बहुत-सी नयी घदनाएँ, 
प्रकाश में आवीं। अत्यन्त तीम गतिवाडी घरनाएँ, जैसे चंदुक की गोली का 
घुसना, मक्खी के पंखों की गति और बारूद का वित्फोट आदि द्रतगति 
वाले चल-चित्रों (एक हजार या उससे सी अधिक चित्र ग्रति सेकंड) से जानी 
जा सकती हैँ । ये घटनाएँ तुरन्त! होती हैं। कैमरा द्वार इन्हें अलग-अलग 
विभाजित कर लिया गया है, जो अत्र तक समव न था। 

यह बात साधारण आदमी नहीं समझता कि हमारी निर्देशन-व्यवस्था में घव्नाओं 
का अस्तित्व एवं उनका रूप उनके काल और गति से निश्चित होता है। 
उदाहरण के लिए, वारूद के विस्फोट को दो रूपों मे व्यक्त ऊत्रा ला सकता है, 
उप्तका काल एक घंटे का है अथवा सेकंड के लाखवयें भाग का। यदि उसका 
काल एक घंटे का है, तो वह एक आय के रूप में होगा। यदि उसका वाल एक 
सेकंड का लाखवों हिस्सा है, तो वह एक भयानक विस्फोट होगा। साधारण आग 
और विस्फोट में अन्तर केवल उनकी अपनी गति का है। परमाणु व्म के 
भयानक होने का कारण यह है कि रेडियोधर्मी विग्नह बडी शीघ्रता से होता है। 
कुछ गज प्रति सेकेंड की यति से जानेबाली लोहे की गेंद को सरलतापृर्वंक 
हाथ से रोका जा सकता है, लेकिन जत्र वही गेंद दो हजार पांच सी फीट प्रति 
सेकंड की गति से चलती है तो इस्पात की मोटी चादर में एक इंच घुस जाती है। 

जब हम जीवन-विकास की घटना की परोक्षा करें, जिसमें मानव-चेतना 
और प्रतिमा का विकास हुआ हैँ, तो हमें मन्‍्दर अथवा ठीघ्र गति को न लेना 
चाहिए,। जो घटना हमारे लिए 'द्रुत? होती है, वही उस प्राणी के लिए, मुंद 
होगी, जो कुछ ही दिन जीता है। करोड़ों वर्ष जीनेवाले वाल्यनिक प्राणी के 
लिए, विकात की घटना बडी तीत्र मालूम होगी, और ईश्वर के लिए, 
जिसके प्रति हम अपने समय को सम्बद्ध नहीं कर सकते, विकास वी घटना 
क्षगिक होगी। 

ईश्वर की सर्च समर्थता हमारे सीमित वैज्ञानिक क्षेत्र म प्रवेश नहीं पाती । 
इसे स्वीकार करने मे कोई शर्म नहीं, ठीक उसी प्रकार जैसे इलेक्ट्रान वी 
कल्पना करने में | शक्ति के लिए, वित्तृत अर्थ भ सर्व शक्तिमान शब्द 
पत्नोग करके हमने उसे मानवीय अर्थ से जहर कर विया हैं। इसके फ्लत्वरूप 
समत्त बौद्धिक वाद-विवाद हमारे मन की उपज हैं, ज्ठिफा अस्त इमसे 
बाहर नहीं । 
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विकास, चेतना और गौरव की भावना ही, यदि इनका व्यापक प्रसार हो, तो 
मनुष्यता को सत्यानाश से बचा सकती है | विश्वव्यापी महायुद्धों की विभीषिका 
पाशविक बुद्धि पर नैतिक आदशों के बलिदान का स्वाभाविक परिणाम है। 

दूसरी आपत्ति अधिक गंभीर है--ईश्वर ऐसे निरथंक प्राणियों फो जीने क्यों 
देता है, जो मनुष्य के लिए, स्थायी संकट बने हुए हैं। बड़े-बड़े सांप, कीड़े- 
मकोड़े, मच्छुर, कुष्ट के कीयणु, सुजाक-गर्मी के कीयाणु, जो प्राणि-मात्र के 
लिए खतरा हैं तथा अन्य विभिन्न प्रकार के जीव-जन्तुओं की उपस्थिति ईश्वर 
की महानता को शोभा नहीं देती । 

इस आपत्ति का उत्तर उस ईइ्वरीय भाव मे छिपा है, जो स्वये मानव मनो- 
विज्ञान पर आधारित है | इस आपत्ति का अस्तित्व केवल व्यक्तिगत मन की 
निर्देशन-अवस्था पर है | विकासवादी दृष्टिकोण में इसका कोई मूल्य नहीं। जब 
हम विकास की महानता पर विचार करते हैँ और जहाँ हमारी कव्पना सीमित 
हो जाती है, तो कर्ता को उसकी अपूर्णताओं के लिए, दोप देना अनुचित हो 
जाता है। कुछ व्यक्तियों की दृष्टि मं तो ये दोष दुखदाई हो सकते हैं, लेकिन 
सम्पूण कार्य में--सृष्टि में --यह नगण्य हो जाते है। इन व्यक्तिगत मौतिक दोषों 
के बावजूद भी विकास तो रुका नहीं और उनका अन्त नीतिवान मानव के रूप 
में हुआ । फल्लात्मक दृष्टि से विकास सफलीभूत रहा । 

इसका वास्तविक उत्तर कुछ दूसरा ही है ) जब हम जीवन और उसके विकास 
को देखते ह, जत्र हम विज्ञान और प्रकृति के रूप में विरोध पाते हैं, तो असंयोग 
को मानना सर्वथा अनुचित होगा | हमें यह मानना पड़ता है कि इन सबकी 
व्याख्या तमी समव हो सकती है, जब्र हम ईश्वर के अस्तित्व को स्वीकार 
कर लें । विज्ञन-भक्त के लिए “असयोग ” और “ईश्वर” शब्दों में कोई 
भेद नहीं। जब हम केवल मनुष्य द्वारा विकास की प्रगति पर जोर देते हैं, 
तो विश्व और विकास की व्याख्या करने के लिए संकब्पवादी दूरस्थतम आदर्श 
को स्वीकार करना पड़ता है। इसे शक्ति, प्रतिभा, अथवा कतों की इच्छा कह 
सकते हूं | 

हमने इस शक्ति के विशेषणों की परिभाषा जान-बूक कर नहीं की, जो 
ईश्वर का बोध करते हैं। हमने इसीलिए परम्परागत पवित्र ईश्वर नाम का 
तो उपयोग किया, पर उससे सम्बद्ध मानवीय विचारों और विशेषणों को 


छोड़ दिया। है हि ढ़ 
इस पुस्तक के प्रारम्भ में हमने इन वाक्यो को लिखा था--चद्यपि आद्श 
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निश्चित था, लेकिन उसकी ग्राति के साधन निश्चित नहीं थे। इसका अथ यई 
हुआ कि घटनाओं का नियंत्रण करनेवाले कुछ उन विशेष बन्चनों तथा 
नियमों पर हमें विश्वास है, जो घटनाओं पर मात्रात्मक निर्वत्रण करते है। 
विशेष नियमों के अतिरिक्त इम अत्न्त व्यापक एक सामान्य निग्म दो 
स्वीकार करने में ब्राध्य थे, जो सत्रकों अन्तर्निहिित कर लेता है। प्रारम्म से ही 
जीवन का विकास एक आदर्श की ओर उन्नुख प्रतीत होता है। आदर्श वी 
मंजिल मानव-चेतना थी। इस मान्यता से हमें केबल मनुष्य के महल 
और उसकी विकास की दिशा का ही ज्ञान नहीं होता, इल्कि विकास सम्बन्धी 
बहुत-सी अथहीन बातों का समाधान भी मिल जाता है, जिन्हें अत्र तक छोड 
दिया गया था। लेकिन यह सामान्य नियम उन वास्तविक विशेष नियमों को 
महत्वहीन नहीं करता, जिन तक कभी पहुँचा तो नहीं जा सकता, परन्तु ज्ञानेल्ियों 
की सहायता से मानव-चेतना उनका शेघध कर सकती है। इस मानव- 
चेतना ने इन नियमों के वोध-द्वारा कुछ तथ्यों को पाने मे सफलता प्राप्त की। 
इस प्रकार यह सावित हो जाता है कि विज्ञान और उन वास्तविक नियमों मे 
कुछ सम्बन्ध अवश्य होना चाहिए, (देखिए अव्याव २)। 

यदि हम यह स्वीकार कर लेते हूँ कि विराट सत्ता ने वात्तविक नियमों का 
# निर्माण” किया तो यह मानना पडता है कि एक चार कार्य प्रारम्म होने पर 
वे सदैव कार्य करते रहेंगे। दूसरे शब्दों मे इन नियमो द्वारा किये गये कार्यो 
और उनकी दिशा को स्वयं यह विराट सत्ता भी नहीं रोक सकती, अन्यया 
कोई नियम नहीं रह सकता था और वह केवल खिलवाड़ मात्र शेती। ऊद्र 
एक बार किसी घटना का प्राम्म होता है, तो उसकी गति तभी झकती है, 
जब परिस्थितियों में विमिन्नता आती है और दूसरे नियम आकर लागू हो 
जाते हैं। विकास-काल में उत्पन्न होनेवाले वाले देत्य जीवधारी दी. ब्याख्या 
इसके द्वारा हो सकती है। विशेष नियमों के द्वारा असमान शरीर सवना 
एक निरथेंक रिहसल दी मौति थी । प्रकृति और विक्वात के सम्बन्ध में इमारो 
धारणा और सी अधिक भ्रमपू्ण बन जाती है, जब हम कुछ विधेष निग्मों का 
व्यापक प्रसार देखते हँ और नियंत्रण करनेवाले सामान्य नियमों दो नहीं 
पहचान पाते । उदाहरण के लिए हम कुछ उन नियमों को जानते हैं, जो 
बीज अथवा जीव-कोप से सम्बन्धित हैं | हम तापमान ओर माध्य्म वी क्षास्ता 
अथवा अम्लता के घनत्व को जानते हैं; इतना काफी नहीं है, क्योंति 
वीन से एक विशेष पौधा बनते और उससे अमुक रुप-आक्मर के पूल बनते 


श्र 


और फिर पहले जैसे वीज उत्पन्न होने की प्रक्रिया से हम पूर्णतवा अनमिश्ञ रहते 
हैं। हम मनुष्य-शरीर और तदू-सम्बधित कुछ शारीरिक नियमों को जानते है । 
दम कुछ विभिन्न जीव-कोपों को भी जानते हैं, लेकिन इस बात से इम पूर्णतया 
अनभिज्न हैं कि किस प्रकार मानव के रजवीय-कण से विभिन्न विशेषताओं वाले 
अंग-प्रत्यंगों का विकास हुआ । विकास के नियम और उनको सम्बन्धित करने 
वाले नियम हमारी समझ की सीमा से बाहर हैं । 

यह मनुष्य की अज्ञानता है, इसे प्रकृति करी अपूर्णता नहीं कहा जा सकता। 
उसने जिन द्ारीरिक नियमों को खोज निकाला है, बहुत से नियम अज्ञात भी 
हैं, वे सब उन सामान्य नियमों पर टिके हैँ, जो केवल आशिक रूप में ज्ञात हैं 
और अजीब पदार्थ जगत को नियेत्रित करते हैं | नियमों की जटिलता और सर्व- 
व्यापकता, जिसका अभी हमारे विज्ञान में स्थान निश्चित नहीं हो पाया है, 
वास्तव मे मनुष्य की परेशानियों का मूल कारण बनती है, जबकि वह अकृति 
की व्याख्या करने चलता हे | 

हमारी यह मान्यता, कि विशेष वातावरण में विशेष नियम लागू होते हें, 
सीमित होते हुए भी उपयोगी है | एक विशेष प्रक्रिया, अनुकूल बनने की, 
कमी-कभी विकास के बिपरीत कार्य करती है। लेकिन औसतन इससे उस 
विकास को कोई खतरा नहीं हो सकता, जो व्यापक सामान्य नियम की अभिव्यक्ति 
है। प्रारम्भिक संयोग के नियम प्रकृति में पाये जाते हैं, लेकिन उनसे उत्पन्न 
घटनाओं में अज्ञात नियम लागू होते हैं, जिनके कारण हम उन घटनाओं का 
निरूपण नहीं कर पाते | दूसरी घटनाएँ सयोग के नियम से नियंत्रित होती हैं। 
कभी-कभी विरोध भी पैदा होता है, पर उससे सामान्य नियम द्वारा नियंत्रित 
घटनाओ की गति में कोई वाधा नहीं पहुँचती और इस प्रकार हम उस बिन्दु 
तक आ पहुँचते हैं, जिस पर हम आना चाहते थे और जो हमें विभिन्न निरर्थक 
अथवा हानिकारक जातियों की उत्पत्ति का समाधान प्रस्तुत करता है | 

विकास का अन्त नहीं होता; प्रकृति से मनुष्य का संघर्ष जारी रहता है। 
आअगनी प्रतिभा और बुद्धि के बल पर मनुष्य ने अपने बहुत से शत्रुओं का 
नाश कर दिया । अपने नवीन ज्ञान के द्वारा वह निरंतर प्रकृति पर विजव 
पाता ना रहा है। उसने अपने को नवीन स्थितियों के अनुकूल भी बनाया है 
और इस प्रकार अपने विकास का मार्ग प्रशस्त कर रखा है। अगर मनुष्य 
अपने संघर्ष को अपनी बुद्धि से जारी नहीं रखता, तो संभवतः बुद्धि का 
विकास ही न होता। लेकिन बुद्धि के इस जठिल विकास ने, जिसने भावी 


श्श्२ 


विकास के मार्ग को खोल दिया है, दसरे प्राणियों के विकास पर रोक नहीं 
लगा दी | वे आवब जीवित घारा के अवशेष हैं और मनुष्य को भी उनसे संघर्ष 
करना पड़ता है। बुद्धि-चल ने उन पर नियंत्रण अवस्य लगा विया है, और भविष्य 
में अच्छा नियंत्रण कर सकेगा। सबसे बड़ा खतरा उसे अपने स्वयं की बुद्धि से 
है, जिसने दूसरे प्राकृतिक और पश्मओं से मी कहीं अधिक मर्यकर नये खतरों 
को जन्म दे दिया है। केवल रेलों, जह्ाजों और हवाई जहाजों से प्रति वर्ष उतने 

आदमी नष्ट हो जाते है, जितने हेजे से भी नहीं होते। मशयुद्धों में जितने 
आदमी समाप्त होते हैं, उतने छूत की बीमारियों से मी नहीं मरते | परमाणु 
बम किसी दिन इन सब की सीमाओं को भी पार कर जायेगा। आज हम देखते 
हैँ कि मनुष्य की बुद्धि स्वयं मनुष्य के विरुद्ध मुढ़ सकती है। यदि इसे नेतिक 
शक्ति द्वारा नहीं रोका गया, तो यह यह मनुष्य का ही नाश कर देगी | ऐसा ही 
विरोधामभास पशुओं के विकास-काल में मिलता है। लेकिन नियंत्रित करनेवाली 
शक्ति का अमी उदय नहीं हो पाया है | 

मनुष्य का नैतिक और आध्यात्मिक विकास अभी प्रारम्मिक अवस्था में है। 
भविष्य में वही मनुष्य की गतिविधि का ।नेयत्रण करेगा, फिर भी अभी हम इस 
अवस्था तक नहीं पहुँच पाये हैं। मोतिक शक्तियों के सगठन का युग अभी 
समास होता नहीं दिखाई देता। 

हमें चाहिए कि विश्व सम्बन्धी अपनी घारणाओं को हम सब जगह ने थोपे। 
मानवीय निरणेयो को हम उन घटनाओं पर लागू न करें, जो हमारी सीमा जे 
बाहर की हैं। हम अपनी कार्यगुदता के प्रति सजग हो और उन अप्रत्याशित 
विरोधों का सामना करें, जो जब-तत्र आते रहते हैं। हम आशा करते है कि 
लोग आस्था और विश्वास को भ्रष्ट करनेवाली उन समालोचनाओं को सममेंगे, 
जो तर्क और त्रौद्धिकता का जामा पहिनकर आती हैं। मनुप्य को उनके विपरीत 
अपनी मो्चेब्न्दी करनी चाहिए। 


अध्याय-१५ 
दिक्षा और विज्ञता 


बन-समाज के सुख एवं प्रगति को व्यक्ति के छघार के द्वाय ही प्राप्त जिया 
जा सकता हं। वह उघार अवश्य ही उच्च नेदिक धरातल पर आधारित तथा 
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पूणतः स्वीकृत एवं समभा हुआ होना चाहिये। विकास के नवीन युग की 
प्रयति के लिए शिक्षा-दीक्षा इसीलिए एक साधन माना जा सकता है। 

बच्चों की शिक्षा, नेतिक विकास की दृष्टि से बड़ी महत्त्वपूर्ण हैं। इसीलिए 

सामाजिक एव राजनतिक उथल-पुथल से प्रभावित होती रही है। भूतकाल 
में आज की अपेक्षा शिक्षा का स्तर महान था। शिक्षा का प्रचार अधिक-न था 
पर निश्चय ही तब सख्या की अपेक्षा गुण की ओर ध्यान अधिक था। गलत 
शिक्षा अथवा गलत सिद्धांतों पर दी गयी शिक्षा के परिणान बंडे मर्यंकर हुए। 
विश्व-बन्धुता का आदश श्रेष्ठम है, पर वह अमी अपरिपक्व है। जब तक लोग 
शिक्षा के गुणात्मक पहलू को नहीं अपनाते, उसके लिए पृष्ठभूमि नहीं तैयार 
करते और बच्चों का उचित नैतिक स्तर नहीं बनाते, तब तक शिक्षा के महल 
का अस्तित्व बालू की मीति के समान ही होगा। 

शिक्षा और विज्ञता का अन्तर न समभने के कारण लोगों में बहुत बड़ा 
भ्रम पैदा हो गया है। शिक्षा चालक के नेतिक आचरण का निर्माण करती है 
तथा सर्वमान्य कुछ मौलिक सिद्धान्तों को उसे बताती है। यह बालकों में 
शैशवावस्था की कोमलता से लेकर मानव-गोरब तक की भावना भरती है। किन्तु 
विज्ञता मनुष्य द्वारा ग्रात्त ज्ञान को ग्रहण कराती है। शिक्षा वालक को प्रेरणा देती 
है, मार्म-दर्शन करती है, मानवता से उसका सम्पर्क कराती हैं और उसे स्वयं का 
स्वामी बनने में सहायता करती है। विज्ञता उसे त्रोद्धिक गतिविधि के तत्त्व देती 
है और सम्यता की अवस्था से परिचय कराती है। शिक्षा उसे स्थायी जीवन के 
मूल्य देती है; विज्ञता वातावरण के अनुकूल बनने में सहायक बनती हैं और 
भूत एज़े भविष्य के विभिन्न तत्वों का संयोग कराती है। 

समय के मनोवेज्ञनिक महत्व पर अब तक विचार नहीं किया गया। बच्चों के 
समय का वही मूल्य नहीं होता, जो बड़े होने पर होता है। मनुष्य की अपेक्षा 
शारीरिक एवं मानसिक दृष्टि से बच्चों का वर्ष बहुत बढ़ा होता हैं | १० वर्ष की 
आयु के बच्चे के लिए, २० वर्ष के पुरुष की अपेक्षा वर्ष का मूल्य आधा 
होता है ।# इसी काल में वालक के मन का वह ढॉँचा तैयार होता है, जिस 
पर भविष्य की समस्त घटनाएं निर्भर करती हँ--विशेषकर नैतिक आचरण। 
बालक प्रथम के कुछ वर्षों मे कितनी शिक्षा ग्रहण कर लेंगे, उसी के अनुरूप 





>लेखक की पुस्तक “आणिद्ञाद्यीय समय ” (870027080 7५776) में इस विषय 
पर सविस्तार विवेचन किया गया है। पुस्तक न्‍्यूयातरी से १९३७ में प्रकादित हुई थी। 
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उनका आचरण चदेगा । अविभावकों और शिक्षको को इस तथ्य पर अवश्य ही 
विचार करना चाहिए । 

मनुष्य की अपेक्षा चालक की नेतिक शिक्षा मिन्न होती है। छोटे बच्चे 
उचित-अनुचित को उसके परिणाम से नहीं समभते हैँ। नेतिक अनुशासन 
उसे विशुद्ध नेतिक आदशे दे सकते हैं, जिसके विना प्रगति असम्मव है। सेना 
को छोड़ कर, प्रोढ़ों का मापदंड एक-सा नहीं हो सकता । 

इन नियमों को यदि स्वीकार न किया जाये, तो वालक की नेतिकता को 
बनाना असम्मव होगा । अपराध तो उनके ग्रायश्चित से दी क्षम्व हो जाते हैं । 
इसी कोमल-युग मे बच्चों के चरित्र का निमाग हो सकता है । 

कोमल-युग से हमारा आशय गोद से है । बहुत से माता-पिता, विशेषकर 
माताओं, को यह बात आउच्चरयंजनक लगेगी। वे इसे अतभव कह देगी। 
वास्तव मे वे नहीं जानतीं कि उनके अचेतन-अहं का कितना महत्व होता है। 
बच्चों की तोतली बोली और मुस्कराहट उन पर जादू का असर करती है और वे 
उस नैतिक अनुशासन को लागू नहीं कर पाते जो स्वयं ही एक दिन समस्या 
बन कर खड़ा हो जाता है। ज्यों-ज्यों बच्चा बड़ा होने लगता है, यह समस्या 
और भी जटिल बनती जाती है। उनकी अपनी कमजोरी के कारण आगे चल कर 
चरित्र-निमाण अत्यधिक कठिन हो जाता है । हम माता-पिता के उस आलत्व 
की बात नहीं करते, जो प्रायः बाधक बनता है। ज्यों-ही चालक रोया कि दूध पिला 
दिया, गोद में उठा लिया। वे नहीं चाइते कि बच्चा रोये ओर शोर मचाये। 
बदि एक बार भी माता-पिता ने अपनी कमजोरों का परिचय टिया, तो स्थित्ति 
कठिनाई से समलती है। 

माता पिता कहेंगे कि सदैव शिज्ञ के पालने से चिपके रहना अथवा 
उसकी देखभाल करना असम्मव है। वह तो इतना छोटा है कि क्या-क्या 
सममझेगा। वास्तव में यह भारो भूल है। तीन मास का शिशु भली भाति सीख 
लेता है। यह कठोर होने का प्रश्न नहीं है, चल्कि चैवे का तथा हठ का प्रश्न है 
ओर बच्चे से भी अधिक हठी होने की आवश्यकता है। यह काल समझाने वा 
नहीं होता, वत्कि आइतों को लादने का होता है। ऐसा न हुआ तो माताओं को 
कुछ दूपित आदतों के निर्माण होने की मुसीबत का सामना करना पडेगा। कोई 
च्चा नहाना नहीं चाहता, फिर भी सब्र माताएँ अपने बच्चों को साफ-छुथरा 
रहना सिखाती हैं। इन बातों को सिखाने के लिए आठेश मर काफी है, 
इससे शारोरिक नियेत्र० तो जनता है, लेकिन आनाक्ञारिता नहीं पनपती। बच्चे 
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के तके-विचारों का तभी उपयोग उचित है, जब वह इस योग्य हो जाये-- 
लगभग १४ वषे की आयु में। हम यह न भूलें कि शिक्षा का उद्देश्य व्यक्ति को 
समाज के अनुकूल बनाने का है, न कि समाज को व्यक्ति के अनुकूल। 

प्रारम्भिक शिक्षा का समय भी यही शिशु-काल है। इस समय उसका मस्तिष्क 
अन्य गतों से मुक्त होता है। बच्चे की स्मरण शक्ति बड़ी तीत्र होती है और 
बड़ी शीघ्रता से उसका क्षय मी होने लगता है। प्रारम्भ से ही उसे सरल नियमों 
का आदी बना देना चाहिए। आगे चल कर उसका चारित्र स्वतः परिष्कृत होता 
चलेगा। 

छोटे बच्चे के मस्तिप्क की प्रतिक्रिया सहज प्रदत्त की भांति होती है और 
विकास की दृष्टि से उसकी गति पीछे की ओर भी लौट सकती है, जिसका 
विरोध आवश्यक है। इस प्रतिक्रिया के पूर्व ही मानसिक स्तर का दा तैयार 
कर दिया जाये, तो वाह्य ससार स्वये उसके अनुकूल होता जायेगा। जाणति 
थाने पर उसुका व्यक्तित्व अपने-आप बिना किसी विरोध के पनपने लगेगा। 
अन्यथा परम्परागत प्रव्नत्तियों और मानवीय परम्पराओं के वीच बच्चे के मन 
में एक इन्द् पैदा हो जायेगा। 

माता-पिता बच्चे का प्रारम्भिक उत्तरदायिन्व सेभालते हैं और इसीलिए 
प्रारम्मिक सरल भियमों का आदी बनाना उनका काम है। बालक को स्वतः ही 
अनुशासन-प्रिय होना चाहिए। बह माता-पिता की आज्ञा का उल्लघन करे, 
इसकी सम्भावना सी उसके मन से निकाल देनी चाहिए। एक बार भी वह 
अपनी मन की मर्जी करने पर सफल हुआ, तो फिर वह वार-बार उसे करने 
लगेगा । 

इसके बाद उसे अपने क्रोध, अचैय और दुःख को दवा कर अपने ऊपर 
नियंत्रण करना सिखाना चाहिए। इस प्रकार अनजाने ही उस पर माता पिता का 
अनुशासन प्रकृति के अनुशासन की भौति स्थायी हो जायेगा और उसका 
व्यक्तित्व खतरे में न पढ़ेगा। क्योंकि जीवन में नियम ही तो दूसरो के प्रति 
अपने व्यवहार का दृष्टिकेण बनाते हैं ओर दूसरी ओर उसके भावात्मक तथा 
मनोवैज्ञानिक जीवन को व्यक्त करते हैँ। 

छोटे बच्चे के सम्बन्ध में सफलता शीघ्र मिलती है। प्रारम्मिक प्रभाव 
चिरस्थायी होते हैं, उन पर बाद के प्रभावों का असर नहीं पढ़ता। जठिल नैतिक 
नियम यदि बाद को थोपे जायेंगे, तो वे ब्यर्थ होंगे। इसलिए शिक्षा का प्रारम्भ 
४ द्धक्कारण माव ! ((०0707707०6 ८४८७ ) द्वारा होना चाहिए। जैसा कि का 


३६ 


$॥] 


हब 


जा चुका है, ये आदतें बच्चे के चौद्िक जीवन पर कतई प्रभाव नहीं डालतीं। 
अनुशासित बालक न्ञीवन में अधिक सफल, छुखी भीर उम्ताद के लिए 
उपयोगी दगे। 

जब गलक त्रोलने और सोचने लगता है तो उसकी इन शक्तियों का उपयोग 
करने में कोई भव नहीं। उसके श्रवण एवं वाक्‌ इन्द्रिय की शक्ति विचित्र होती 
है, जो १० वर्ष से अधिक नहीं रहती। बालक के लिए दो तीन भाषायें सीख 
लेना कठिन नहीं, जबकि १० वर्ष की आयु के ऊपर का शलफ ऐसा नहीं कर 
सकता। फिर उसमें दृढ़ता आ जाती है, जो दो तीन वर्ष की आयु में नहीं 
पायी जाती। 

हम ध्ता चुके हूँ कि उच्चों के लिए. समय का व्ही महत्व नहीं है, जो ब्ढ़ों 
केलिए है। अतः वह ब्ड़ो की अपेक्षा कहीं अधिक शान सीख सकता है। शिक्षक 
यह याद रखे, कि उच्ेे के लिए. १० मिनट की शिक्षा वयस्क के १ घटे के 
ब्रावर होती है। इससे अधिक उसका चित्त एकाग्र नहीं हो पाता। प्रति दिन 
५-६ मिनट के ६-७ पाठ देना उचित है, जो ववल्यक के ६-७ घंटे, प्रति 
सप्ताह के बराबर होगे। ३० मिनट का वर्ग निरथंक है, क्योकि इतने वाल तक 
चचे का ध्यान एकाग्र नहीं रह पाता। 

है 4 हू 

बच्चों का पालन पोषण दो प्रकार से किया जाता है । पहला प्रकार है--“...अमुक 
काम मत करना, यदि करोगे तो सजा मिलेगी, अमुक वाय आवश्यक है, 
यदि नहीं किया, तो भी सजा मिलेगी; हैं| णठि करोगे तो मिठाई मिलेगी।” 

उक्त विधि से, जो पशुओं को सी सिखाने के वाम मे आती है, राषारण 
भाव पेंदा होता है। जब्र तक बच्चे में पू्णे व्यक्तित्व का उदय नहीं होता, वह छोदा 
रदता है, तत्र तक यह विधि बडी उपयेगी साद्चित होती है। उसके लिए एक 
कठोर कार्यक्रम की आवश्यकता पड़ती हैं। बाद की शिक्षा के इघ्कोण से यह 
विधि मह्च्वहीन हो जाती है। 

दूसरी विधि डुछ बड़े बालकों के लिए उपयोग में लायी झाती है ;--“ ऐसा 
तुम्हें न करना चाहिए, यह ठग्हारी प्रतिष्ठा के विपरीत है, यटि तुम ऐसा बरते 
हो, तो छुम्हारा पतन होगा। यह अच्छा है, इसमें ठग्द्दरों भलाई है, इससे 
तुग्द्ारी प्रतिष्ठा बढेंगी--ठुग्हारो और दूसरों की दृष्टि म भी। इससे तुम्हें लाम 
दोगा।” स्पष्ट है कि यह विधि सुसस्क्षत मनोद्त्ति के च्वक्ति के लिए. ही लामइर 
सिद्ध हो सकती है। 
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उंबत दोनों विधियों वयस्की के लिए. भौ काम में लायी जा सकती हैं; प्रेथम 
तो नैतिक दृष्टि से अविकसित लोगों के लिए. और दूसरी मानव-विकास के 
अग्रगामी व्यक्तियों के लिए। दुर्भाग्यवश, नेतिक दृष्टि से अधिकांश लोग अपने 
बनपने से मुक्त नहीं हो पाते। उन्हें बच्चों के समान ही सम्रकना चाहिए। 
अधिकतर धर्मों का यही दृष्टिकोण है। हमें यह न भूलना चाहिए, कि मानवता 
को अपने आन्तरिक विकास द्वारा ऊँचा उठना है; यह वाह्य अनुशासन द्वारा 
नहीं किया जा सकता। हम अधिकाधिक आदशंवाद के वक्कर में पड़ कर उन 
लोगों को भी हतोत्साहित न कर बैठे, जिनमें असाधारण गुण पाये जाते हैं तथा 
जिनमें भावी गुणात्मक परिवर्तन के असाधारण गुण हैं) हमें उन्हें अलग करके 
उनकी अलग से सहायता करनी चाहिए। 

सभ्य लोगों में नैतिक शिक्षा का यह प्रश्न बड़ा ही गम्भीर एवं जटिल है। 
प्रतिभा अथवा तक॑ बुद्धि अनिवार्य शिक्षा से उत्पन्न हो चुकी है। विशेष 
मस्तिष्क-शक्तिवाले कतिपय लोगों की खोज हो चुकी है। ये व्यक्ति सस्कृ- 
तियों को बताने की तदबीर जानते थे। फलस्वरूप असमान संख्या और 
गुणवाले दो प्रधान वर्ग बन गये | अधिकाश' लोगों का प्रथम समूह वह है, 
जिसने प्रथम और दूसरे स्तर के उपदेशों को सुना तो है, पर पा नहीं पाये। 
यह उन लोगों का समूह है, जो इस भ्रम में जीवित रहता है कि किस प्रकार 
मस्तिष्क का उपयोग करके संतोष प्राप्त करें। किन्तु कभी-कभी यह खतरनाक 
भी होता है| दूसरे प्रकार के वे लोग हैं, जिन्होंने शिक्षा को अच्छी तरह पचा 
करके साधारण धरातल से ऊँचे उठने का प्रयास किया है और अपने प्रतिभा- 
बल के सहारे मानव-ज्ञान को आगे बढ़ाया है| 

उक्त दोनों प्रकार के मानव-समूह का अस्तित्व नैतिक और धार्मिक दृष्टि 
में छोड़-सा दिया गया है-) नैतिक शिक्षा मानो आमोद्‌ का साधन मान ली 
गयी है, जो विद्यार्थी की बौद्धिक योग्यता द्वारा प्रात्त करने की वस्तु नहीं है । 
संस्कृति और बुद्धिगत विभिन्न स्तरों तक इसे लाने का किसी ने प्रवत्न नहीं 
किया । सभी शिक्षा-केन्ों में कुछ चुने हुए नैतिक सिद्धांत बिना किसी 
आस्था के इस प्रकार शीघत्रता से सिखाये जाते हैं, कि सीखनेवाछा परेशान 
हो उठता है । हम सामाजिक जीवन, वातावरण और रीति-रिवाजों से खोखले 
) तैतिक चरित्र के पाने की आशा करते हैं और गम्भीर मौलिक सुधार नहीं 


चाहते | हे न 
बहुत से धार्मिक स्कूल इतिहास, पूजापाठ, पार्खंड आदि पर घम के मानवीय 


श्श्द 


महत्व की अपेक्षा कहीं अधिक जोर देते हैं। पत्वेक चर्च अपने को अए उममनने 
कप च् ज्ज की 


का दावा करता है ओर सगठन की अपेक्षा विववन के तत्वों 


नियमों का अमिनवीकराण नहीं किया गवा। अमिनव शब्द को वोषयुक्त 
समझने के कारण अनेक चर्च इसका विरोध मी करते हैं। जबसे उनकी स्थापना 
हुईं तमी से उनके यही विचार हैं। लोगों से वे अति दूरत्थ उस भृतकाल में 
जाने की आशा नहीं कर सकते, जिसकी ये स्वयं आलोचना करते हैँ। अब प्रश्न 
यह है कि वे किस ग्राचीन युग को अपनायेंगे! समस्या से पलायन नहीं किया जा 
सकता। हमे उसका सामना करना होगा। विद्वान हों अथवा मूर्ख, अविकसित 
पानव-समूह के हों अथवा अल्यसख्यक्॒ गतिशील समूह के, स्कूल के विद्यार्थी 
तो वहीं मोजन पाते हैं, जिसे उनमें से अधिकाश पचा नहीं सकते। ईसाई 
नैतिकता की सुन्दरता, व्यापकता और उसकी आवश्यकता अब वही नहीं है, जो 
अधेशताद्दी पूर्व थी। विगत पचास वर्षों में संसार की रूपरेसा में आमृल 
परिवर्तन हो चुका है, फिर भी इसे स्वीकार करने में झिझर होती है। 
मनुष्य की समस्त वोद्धिक सस्क्षति सुच्द नैतिक शिक्षा की पृष्ठभूमि पर होनी 
चाहिए,। इसके विपरीत हम अपूर्ण मुद्दे महल खड़े करते रहते हैं ओर ईश्बर 
से रक्षा की प्राथना करते हैँ। धर्म-पुस्तकों में लिखा है--“ जहाँ दूरदर्शिता 
नहीं है, वहाँ लोग नाश को प्राप्त होंगि। ? यह मनुप्य का कत्तेव्य है, कि वह दूर 
द्शिता से काम ले। यदि वह असफल रहता है, तो उसके मयकर परिणाम का 
भागी होगा। हमारे युग की सत्रसे चड़ी विशेषता यह है कि अधिकांश च्वक्ति 
धार्मिक दृष्टिकोण से रीति-रिवाजों, दन्‍्तकथाओं ओर छुन्दर पाखंडों से घिरे हैं, 
जिनका कोई बौद्धिक आधार नहीं । ऐसा प्रतीत होता है, मानो वे किसी मी प्रयात्त 
से डरते हों। इसी कारण से कुछ महान आत्माओं मे प्रायः अप्रिय संघर्ष मिलता 
है। जब तक विज्ञयन पर आधारित बौद्धिक प्रतिभाजन्य समालोचनात्मक भावना 
विकसित नहीं हुई थी, तब तक स्थिति में कोई अन्तर नहीं आावा था। किन्तु आज 
ऐसी बात नहीं; बुद्धि-द्वारा प्राप्त अगति को कोई अल्वीकार नहीं दर सकता। 
आाश्चय की बात है कि कुछ धार्मिक दाशनिकों अथवा वैज्ानिक्रों ने ही इस 
बात पर जोर दिया है कि प्रगति के साथ हमारा संसार अरेष्ठ अवश्य बनता झायेगा, 
लेकिन उसका उद्बम और अन्त रहत्वमय ही रहेगा । 
जैसा कि इस पुस्तक के प्रथम भाग में दिखाया जा झुका है, इमारा थीदिक 
* विज्ञान सयोग के स्थान पर कोई इतर कारण की आवश्यक्षता महदृत्त दरता हैं 
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और यह स्वीकारोक्ति कश्मव होते हुए. भी हम सकह्पवादी विचार की स्थापना 
करते हैं। यह केवल विज्ञान के बारे में सही हो सकता है, किन्तु धार्मिक 
शिक्षकों को यह बात समभझनी चाहिए कि नैतिक और आध्यात्मिक मूल्य अथवा 
ईश्वर की सर्व समर्थता का भाव विकसित, अधिकसित लोगों और मध्य अफ्रीका 
निवासियों के लिए समान नहीं हो सकते । यह बात अच्छी तरह समझ लेनी 
होगी कि मौलिक तिद्धात समान रहने पर भी व्यक्ति विशेष की योग्यता के 
अनुसार उनकी अभिव्यक्ति होनी चाहिए। 

स्कूल के विद्यार्थी और विश्वविद्यालय में पढ़नेवाले व्यक्ति के लिए. एक 
शब्द समान अर्थ नहीं रखता । एक-सा भोजन देने पर भी हमें परस्पर विरोधी 
प्रभाव मिलते हैं। व्यक्ति के उस प्रयास को हम नियंत्रित नहीं कर सकते, जिस 
पर प्रगति आश्रित रहती है। शारीरिक विकास और नैतिक एवं मानसिक विकास 
में महत्वपूर्ण अन्तर है। विकसित मनुष्य सीखने के लिए. आतुर रहता है। जब 
वह जीव, जगत, जीवन, मनुष्य आदि के सम्बन्ध मे विचार करता है, तो 
उसे महान नियमों की व्यापक समरसता का ज्ञान होता है, जो समस्त विश्व का 
नियंत्रण करती है। मनोवैज्ञानिक क्षेत्र में शारोरिक अनुकूलता और प्राकृतिक 
चुनाव व्यक्तिगत प्रयास और स्वतंत्र इच्छा ले लेती है। शारीरिक विकास और 
मानसिक विकास, दोनो के लिए संघर्ष अनिवार्य है, लेकिन दोनों की 
प्रक्रिया में मिन्नता है। केवल मनुष्य ही दोनों प्रकार के सघर्ष करने में सफल 
है। इस संघर्ष में उसके अख्तर हैं मस्तिष्क और बुद्धि, जो शरोर, नैतिक 
इच्छाओं तथा विकास की सुरक्षा करती हैं। 

हम देख चुके हैँ कि परम्परागत तत्त्व के कारण शारीरिक विकास की अपेक्षा 
मनुष्य का नैतिक स्तर पर विकास बड़ी शीघ्रता से हुआ हैं। परम्परा का आधार 
शिक्षा और उपदेश हैं। इसलिए इन्हीं के द्वारा हमें अपना सुदूर और निकट 
का भविष्य बनाना चाहिए। आन की संक्रव्कालीन समस्या है, हमें अपने को, 
ख्तंत्र ईसाई सम्यता को, अपने आदशों तथा विश्वासों को महानाश से 
बचाना। आक्रमणकारो राष्ट्रों द्वारा पेदा की हुई समस्‍यायें हमारे सामने हैं। 

इसे हम अपनी ओद्रोगिक गतिविधि की सीमित करके अथवा अन्य तरीकों 
से नहीं रोक सकते। इसे तो सर्वमान्य शिक्षा के आदरशों की स्थापना करके 
ही रोका जा सकता है। यह बड़ी आवश्यक वात है कि समस्त राष्ट्र एक दिन 
बैठ कर स्कूल और विश्वविद्यालयों के पाव्यक्रमों का अन्तरोंट्री करण कर डालें। 
इतिहास का पुस्तकों के स्थान पर वे पुस्तके रखी जायें, जिनमें सत्य हो. 


श््दि 
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उचरढावित् हो, उह्दा नैतिक आदर्श और मानव-तन्मान दी शिक्षा दी छाव 
और बौरपूदा की कहानियाँ खत्म हो जायें) इतके लिए अपने अहंकार के महान 
त्याग की आवश्यकता है, भले ही यह उन लोगों के प्रति अकृतञता हो, जो 
अपने देश के लिए मरे। हम सम्भते हैं, एक दिन अवश्य ऐसा आयेगा, 
उ्वकि नववुव॒क एक ही मानतिक खाद्य और एक ही इतिह्वत पायेंग, और दर्मी 
दुनिया वात्तविक शान्ति आस करेगी; उसके पूर्व नहीं। 

भावी महायुद्धों की रोक-थाम स्कूलों से झुल होनी चाहिए। यदि समय के 
पूर्व यह न किया गया, तो बिसी सी संघर्ष के लिए सरकारें ही उच्तरदार्यी 
होंगी; और आज का वीर से वीर मानव भी डुद्ध के होनेवाले तप वी कव्पना 
से कॉप उठता है। 

शिक्षा प्रगति का अख्न है, जो मानव-विकास का एक अत्र है, लेक्नि यह 
व्यक्तिगत, राष्ट्रीय एवं राज्नेतिक सबर्प की छुरी वन गया है। मानवता के नाते 
उचित सीमाओं के मीतर शिक्षा का अराष्ट्रीककरण अवश्य हो जाना चाहिये। क्या 
राष्ट्र उठ महानाश की विभीषिका का अनुभव करेंगे, जो स्कूलों के ही द्वारा देत्वाकार 
में परिवर्तित कर दी गयी थी। हर एक आदमी स्वीकार करता है कि प्रचार 
लोगों के मत्तिष्क मे घुगा के बीज बोने का प्रमुख साधन है। और, एक बार उ्धो 
जनता में यह दरार पड़ी, कि दकना असभव हो जाता है। जोशीले सरल त्वमाव 
के बालकों पर यही घुणास्यद तरीके जब इस्तेमाल किये जाते हैं, तो उनके 
भयंकर परिणाम स्वाभाविक हैं| जातिगत और राष्ट्रीय अमिमान की प्रद्नत्ति को 
बडी बल्दी प्रोत्ताइन मिल जाता है। बच्चे का मत्तिप्क उचित-अनुचित कसी 
भी विचार के लिए तैयार रहता है | परम्परा के सम्पर्क भे रहने के कारग उस 
खतरनाक प्रदृत्तियों शीत्रता से पनपर्ती हैं। परिपक्च मस्तिष्क बनने के लिए 
जीवन ओर विचार की आवश्यकता होती हैं। अब तक तानाशाहों ने, चाहे 
उनकी नकात कोई भी क्‍यों न हो, इस गत को पहिचाना और क्ूठ के महल 
खढ़े किये | यदि संसार भर के स्कूलों में केवल सत्य लिखाया गवा होता, तो 
कसी भी तानाशाही राज्य का जन्‍म नहीं होता | हम स्कूलों के द्वारा ही उत्त 
नुकतान को पूरा कर सकते हैं, जो स्कूलों के द्वाय हुआ है । 

समस्त ससार में इतिहास की गलत शिक्षा दी गयी है। विदेशी रुचाओं 
से संबर्ष का वर्गन करते समब और तथ्यों को इतलाते समय अत्यधिक पश्षपात 
क्या गया है। यह प्रयेक् देश में हुआ। अमुक देश ठीक मान लिय गया 
ओर शत्रु को गलत मान लिया यया | इसे त्वामाविक माना जा सल््ता है | 


१४१ 


है 


सभी आशज्य 


लेकिन यदि इतिहास की रचना गलत आधार पर हो और घटनाओं को 
गढ्मा गया हो, तो यह चहुत खतरनाक होगा, क्योकि सभी बच्चे उसे पढ़ने 
के बाद या तो अपने को जुल्म का शिकार समझेगे या महान जाति के महान 
सुपुत्र । अपने बाद के जीवन में इस प्रतिक्रिया के फलस्वरूप उत्पन्न अहं को 
वे कमी नहीं भूल सकते, जो कि उनके जीवन का अभिन्न अंग बन जाता है। 

सभी ऐतिहासिक पाउ्य पुस्तका मे ऐतिहासिक घटनाएँ: विना पूर्व-सम्बन्ध के 
रख दी जाती हैं, यद्यपि घटनाओं की तारीख और उत्तरदायित्व विपरीत रूप 
में मिलते हैं। 

वीसवीं शताब्दी में मी देशों के कौतुकपूर्ण कारनामें मिलते हूँ। इन देशो 
की रुचि और इच्छा तो शान्ति की ओर दिखाई पड़ती है, किन्तु विषय बच्चों 
को इस प्रकार पढ़ाये जाते हैं, जिससे उनके अपने पड़ोसी राष्ट्री तथा मित्र 
राष्ट्री के प्रति द्वेप-भावना पैदा हो जाती है। नन्‍्दे-मुन्ने बच्चों का मस्तिष्क 
अधिक क्रियाशील होने के कारण उनका द्वेंघ मी अधिक क्रियाशील हो 
उठता है। 

इतिहास की पुस्तक एक बलवान शत्त्र है, जिसका महत्त्व शीघ्र ही अधार्मिक 
नेताओं ने पहिचान लिया। हम उन व्यक्तियों से किस प्रकार सहयोग की आशा 
कर सकते हैं, जिनके मस्तिप्क विपरीत विचारों और तथ्यों से भरे हैं। बर्गे- 
संघर्ष और महायुद्ध, ये सच कुमार्ग पर चलने का परिणाम है। सही इतिहास 
की पुस्तक केवल सार्वमौम ऐतिहासिक पुस्तक हो सकती है। कुछेक अमहत्व- 
पूर्ण स्थानीय घटनाओ को छोड़ कर किसी भी देश में ऐसा कोई कार्य नहीं 
होता, जिसका सम्बन्ध दृरस्थ देशों की घटनाओं से न हो। किसी भी राष्ट्र का 
आर्थिक, राजनैतिक एवं सैनिक जीवन उनके पड़ोसी राष्ट्रों के अनुरूप होता 
है। इतिहास-ब्क्ष की जड़े चारों ओर फैली होती हैं। कही ये जड़ें मजबूत होती 
हैं, कही कमजोर। परस्पर सम्बन्धित असंख्य शक्तियाँ अचेतन रूप से दूसरे 
की गतिविधि में भाग लेती रहती हैं। आज भी यह उतना ही सत्य है 
जितना कि शताब्दियों पूर्व था) भविष्य में मी इसका महत्त्व रहेगा। संसार- 
शरीर की नसों और धमनियों द्वारा, जो ऊपर से दिखाई नहीं देतीं, समस्त 
राष्ट विभिन्न अंगो के रूप मे सम्बन्धित हैं। किसी एक देश के इतिहास को 
शेष देशों से असम्बन्धित रखने का अर्थ है, उस देशरूपी अंग को शरीर 
से अलग करके उसे निर्जाव बनाना। फिर भी इतिहास सिखाने का यही 
तरीका सभी जगह अपनाया जाता है। ऐसे तथ्य रख दिये जाते हैं जिनकी 
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ध्याख्या किसी भी प्रकार से हो सकती है। इसीलिए वे शष्ट्रीय, जातिगत॑, 
राजनैतिक और दूसरे अवगुण घुणा-द्वेप को बनाये रखते हैं। 

ससार का सच्चा इतिहास अवश्य प्रचारित होना चाहिए। उसका अध्यापन, 
राष्ट्रीय अभिमान को अलग रखते हुए, विज्ञान की भाँति होना चाहिए। उन सभी 
भावनात्मक तत्वों को निकाल देना चाहिए, जो सकट की जड़े बन जाते हैं। 
आजकल एक बच्चे के समक्ष ऐसे सैंकड़ों अवसर आते हैँ, जन वह अपने देश 
पर अमिमान कर सकता है, किठु ईमानदारी और निष्पक्षता की बड़ी आवश्यन्ता 
है। इसकी आवश्यकता यूरोपीय देशों में अत्यधिक है, जहाँ इतिहास के नाम 
पर घृणा पिछली शताब्दियों मे खूब फूली-पनपी | 

यदि ऐसा नहीं किया गया तो हमारी हालत उस मनुप्य के समान होगी 
जो पहिले तो एक गदा खोद्ता है और फिर उस गंदे को भरने के लिए दूसरा 
गठा खोदता है। यह गोरखधंदा मात्र है। सबसे अच्छी गत यह है, कि हम 
मौलिक दुर्गुणों के प्रति ओंखें न बन्द किये रहें, जो समस्त गतिविधियों को 
हमारे अनुभव के पहले ही नष्ट कर देते हैं । 


अध्याय -१६ 


क--संकट्पवादी मान्यता (सारांचा)/ 
ख--मनुष्य का भाग्य 


इस पुस्तक में प्रतिपाठित विचारों के मंथन स्वरूप कतिपय निर्णयों के 
ध्यावद्दारिक पहलुओं पर दृष्टिपात करने के पूर्व उनकी आधारभूत प्रमुख 
मान्वताओं को सक्षेप में देख लेना उचित होगा। 

सब प्रथम हमने पांच मौलिक तथ्वों को देखा--अत्वन्त सरलतम रुप में 
जीवन का प्रारम्म, अत्यधिक जट्लि रूप की ओर विकास, इस दीर्घकालीन 
विकास का फल--मानव और मानव मस्तिष्क, नेतिक एवं आध्यात्मिक भाषों का 
उदय तथा पृथ्वी के विभिन्न भागों में एक साथ इन भावों का उठय | 

अब तक इन तथ्यों की वैज्ञानिक व्याख्या नहीं की जा सकी। यदि हम इनके 
वीच परापर सम्बन्धों की स्थापना नहीं करते, तो निश्चव ही मान्यता अपूर्ण 
रहेगी। सकत्पवादी सिद्धांत से विकास और उसके रूपों के सम्बन्ध ठीक बे 
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जाते हूँ। यह इस सिद्धांत की प्रतिष्ठा करता है की मनुप्य द्वारा बनाये वैज्ञानिक 
नियम वास्तविक जगत के अनुरूप हैं) यदि समस्त विशान का त्याग न भी किया 
जाय, तो सी कतिपय गणित सम्बन्धी असम्भावनाओं पर विचार अवश्य 
किया जा सकता है। इसका आधार है--जीव के जन्म की असम्भावना, विकास 
तथा संयोगवश मस्तिष्क की गतिविधि की विभिन्न अभिव्यक्तियोँ। 
यद्यपि कतिपय तथ्य हमारी पकड़ के बाहर हैं, फिर भी प्राणी के विकास 
की कहानी विज्ञान-क्षेत्र में सबसे अधिक प्रदर्शित एवं असंदिग्ध सत्य है। यह 
हानी बतलाती है, कि किस प्रकार हजारों-लाखों वर्ष तक चलनेवाली विकास 
की प्रक्रिया में अकस्मात मनुष्य हुआ और उसके अमूर्त भावों के उदय से 
विक्षोम उत्पन्न हुआ और मनुष्य का विकास रुक गया, जब्रकि इतर प्राणियों में 
जारी रहा। यह केवल परिवतेन एवं अनुकूल बनने की प्रक्रिया तक ही सीमित 
है। मनुष्य में सबसे महान परिवर्तन मस्तिष्क का उदय होना है। इसलिए यह 
निर्णय स्वाभाविक होगा कि मनुष्य का भावी विकास इसी के द्वारा होगा, इसी के 
द्वारा वह दूसरे प्राणियों तथा जगत पर शासन करेगा। यह स्वीकार करना होगा 
कि इसके बाद विकास शारीरिक न होकर मनोवैज्ञानिक होगा। हम अपनी 
निर्देशन-व्यवस्था में, मनोवैज्ञानिक घटनाओं के निरीक्षण से मन के ढोंचे वी 
जट्लिता का अनुमान लगा सकते हँ। अमूते, नेतिक व आध्यात्मिक भावों के 
सुधार एवं परिष्कृत होने में ही मनोवैज्ञानिक विकास की अभिव्यक्ति है। 
लेकिन प्राणी के विकास का प्रकार अन्य मौतिक जड जगत के नियमों से 
मेल नहीं खाता (अध्याय ४)। यह ताप-विज्ञान के “द्वितीय नियम” के 
अनुकूल नहीं, जो सयोग पर आधारित विज्ञान की चाभी है। विकास एवं 
उसके कारण हमारे विज्ञान-क्षेत्र की वस्तु नहीं हैं। पृथ्वी का कोई भी वैज्ञानिक 
इस तथ्य को अस्वीकार नहीं कर सकता। पृथ्वी पर जीवन के उदय के वाद की 
घटनाओ का मूल्यांकन करने के लिए. इमने “अ-सयोग” की सहायता ली 
जो मानव मस्तिष्क में उत्पन्न होनेवाली अनेक जटिल समस्याओं का समाधान 
कर देता है। यह मान्यता उच्चतम आदश की स्थापना करती है, इसके द्वारा 
दीव-काल तक चलनेवाली प्रक्रिया का समाधान मिलता है। ऐसा प्रतीत होता 
है कि प्रारम्भ से ही मनुष्य, उच्चतर ग्राणी के रूप में नहीं, बल्कि मस्तिप्क के 
सहयोगी के रूप में विकसित होता रहा, जो कि चेतना, बुद्धि, मानव-सन्मान 
और भावी विकास का मूल स्थान है। अपने मस्तिप्क की स्थिति के अनुसार 
मनुष्य विकास की मंजिल की अन्तिम सीढ़ी पर नहीं, बल्कि वर्तमान और 
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भविष्य के बीच की माध्यमिक अवस्था में है, दिसमें मानव-भाग्य के लिए 
आशाएँ छुपी हैं। 
यह प्रवृत्ति विकास में स्वयं व्यक्त होती है, और इसका उद्देश्य पूर्ण नेतिक 
मानव की प्राह्ति है, जो मानवगत अहं तथा लालच आदि गुणों से सर्वेथा 
मुक्त हो और वंशगत एवं मौतिक सीमाओं से खतंत्र हो। इसका अथे शरीर 
से स्तंत्र आत्मा की सता स्थापित करना नहीं है। यह निरथंक होगा, क्योंकि 
शरीर से खतंत्र आत्मा की सत्ता की कत्पना नहीं वी जा सबती। इसका अर्थ 
केवल इतना ही है कि आत्मा मौतिक प्रद्नत्तियों से मुक्त हो। 
इस प्रकार विकास के इस नैतिक एवं आध्यात्मिक पहल का विरोध वरने- 
बाली कोई भी बात, जो मानव को पशु-स्तर दी ओर प्रदत्त करती है और 
मानव को शरीर का दास बना देती है, निश्चय ही शैतान का प्रतीक है। इसके 
विपरीत पशु और मानव के वीच खाई को चोड़ी करनेवाली ठथा मनुष्य को 
आध्यात्मिक स्तर पर उठानेवाली बात अच्छी होगी। 
मानव के निर्माण होने तक बिकास का मुख्य काये विभिन्न अंगों एवं मस्तिप्क 
को पूणे करने का था, ताकि वे सुरक्षित रूप ले सके। मनुप्य के पूर्व समस्त 
प्राणी उत्तरदावित्वद्दीन कठपुतली के समान ये, जो अपने कर्त्त॑व्य को न तो 
समभते थे और न सममने का प्रयास ही करते थे। किन्तु मनुप्य अपने कर्तव्य 
का पालन करने के साथ उसे समझना भी चाहता है। वह अपने स्वयं को पृणे 
बनाता है। केवल मनुप्य ही ऐसा कर सकने में सम है। स्वतंत्रता सुधार के 
लिए, अत्यन्त आवध्ण्कता है । विकास में मनुष्य का रधान इसी बात पर 
' निर्भर करता है, कि कहाँ तक वह कपनी स्वदंत्रता का उपयोग कर सकता दे | 
मनुष्य का एक उत्तरदायित्वपूर्ण व्यक्ति में परिवर्तन होना एक नयी घटना है, 
जो उसकी दूसरी विशेषताओं में एक प्रमुख विशेषता है। प्राचीन विकास की 
प्रक्रि-प्राकतिक चुनाव-फिर से आरम्म शेगी, लेकिन अब शारीरिक विकास 
की मन्द गति पर अधिक रहने के बजाय, प्राकृतिक छुनाव का आधार चेतना 
होगी; मस्तिष्क की गतिविधि इम सब्रों की प्रगति का आधार होगी। प्रात्त हुए 
विकास के स्तर के अनुसार हम उन्नति अथवा अवनति को पसन्द करना शोगा। 
हमारी पसन्द ही हमारी पृर्णता की प्रतीक होगी | 
यदि मानव पशुता एवं अमानवता के प्रति सघर्ष में सफ्ल शेता है, तो 
निश्चय ही वह मानदीय सम्मान के पढ को प्राप्त करेगा। यदि वह ऐडा बरने में 
असफल रहा, तो वह अपने को सामान्य हितों के अयोग्य सादित पते हुए 
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विकांस-क्रम से अलग हट जायगा। प्राकृतिक चुनाव अपना कार्य कर चुका। 
विकसित मानव के लिए मौतिक आकर्षण शत्रु ठल्य है, जो प्राकृतिक बाघाओं 
का स्थान ले लेता है। प्राकृतिक बाधाओं से तो पद्चुओं को भी अपनी क्षमता 
सिद्ध करने के लिए संघर्ष करना पड़ा था। 

इसलिए, केवल उच्च मानव द्वी, जो अल्प संख्या में पाये जाते हैं, पशुओं से 
भिन्न हैं। और यही तो विकास का प्रमुख कारण प्रतीत होता है। इसीके द्वारा 
पूर्ण ग्राणी का निर्माण होना शेष है, जिसकी कल्पना आज सम्मव नहीं; फिर भी 
उसकी शक्ति इतनी अधिक माद्म होती है कि लोग अपने आदर्शों के लिए, 
मर मिटना पसन्द करते हँ। प्रत्येक मानव का परम कर्तव्य अपनी योग्यता के 
अनुसार इस विकास के नवीन युग में सहयोग देना है| प्रयास का रबय॑ अपना 
मूल्य हैं। किसीको अपने सहयोग से तब तक चिन्तित होने की आवश्यकता 
नहीं, जब तक वह अपने कर्तंव्य के प्रति ईमानदार है। उसके जीवन का महत्त्व 
इस प्रकार विश्वव्यापी हो जाता है। अन्न वह उत्तरदायित्वहीन, पानी पर तैरने 
बाले चोतल के काग की मोति अनियत्रित प्रमाव को स्वीकार कर लेनेवाला नहीं, 
चल्कि उन्नति अथवा अवनति के प्रति सजग रहनेवाला महान काये का सहयोगी 
है। मनुप्य की समस्त श्रे्ठता का उद्गम यही स्वतंत्रता है, जो पश्ुओं को 
अप्राप्य है। वह अपने पर अमिमान कर सकता है... ... ... । 


ड्ह दर 


मे 


विकास की इस व्याख्या के स्वाभाविक परिणाम क्या होगे? स्पष्ट तथा 
सबिस्तर विवेचन के लिए उन्हें तीन वर्गों में विभाजित किया जा सकता है। ' 
प्रथम--दार्शनिक; दूसरा--मानवीय एवं सामाज्कि; तीसरा-व्यक्तिगत ओर 
पु 
नेंतिक। 


दाझ्योनिक निष्कषे 


सर्वप्रथम निष्कर्ष नैतिक भावों का तथ्यों में परिवर्तन होना है, ताकि 
उनका सम्बन्ध वैज्ञानिक घटनाओं से हो सके । शरोर और शरोर-स्वना की 
भोति इन दोनों का सम्बन्ध विकास से था, जो अत्र तक प्रगति की कसो्ी ये । 
विश्व-एकता का भाव सतोपजनक है, क्योंकि वह हमारे द्वारा कल्पित 
संसार में एक समरसता पैदा करता है । पुस्तक के ग्रास्म्म मे कहा गया था, 
कि जटिल घटनाओं की सरल प्रकार से सामान्य व्याख्या करना हमारे वोद्धिक 
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चिन्तन की एक सामान्य प्रवृत्ति है | इस प्रश्मर मानसिक, नेतिक और 
आध्यात्मिक क्षेत्र वैज्ञानिक क्षेत्र ब्न जाते हैं, और विज्ञान को एक नवीन 
बीद्धिक क्षेत्र में प्रवेश पाने को अनुमति मिल उाती है, जिठवा अन्त घर्म 
में होता है | ताकिक मार्ग से धर्म कई हजार वर्ष पूर्व नेतिक निणयों पर हा 
पहुंचे थे | इससे प्रमाणित होता है कि थैद्धिक प्रक्रिया दी गति दूसरी गति 
की अपेक्षा बहुत मन्द है । 

अन्तज्ञीन और वैडिक ज्ञान वी एकता की ब्ड़ी आवश्यकता है। इसके 
लिए. विज्ञान को व्यापक बनने की जरुरत है और धर्म को स्पष्टीकग्ण करने 
की। धर्म उन अन्धविश्वासों को उखाड़ फके, जिसके दारग अधिकाश 
ईमानदार व्यक्ति धर्म-विरोधी बने हैं | इस रुग्ट्ीक्रण का सरल अर्थ शान््रों 
की ओर लौग्ना हैं, और यह असम्य तरीके से न होकर मनुप्य के विकास के 
साथ-साथ विकासोन्मुख होना चाहिए । यह स्पष्ट है कि सापेक्षवाद के सिद्धांत 
की अपेक्षा ईसाई अथवा किसी भी धर्म के शुद्ध सिद्धान्तों को स्वीकार कग्ना 
बहुमत के लिए सम्भव नहीं हो सकता । किन्तु सापेक्षवाद को जनता त्याग 
सकती है, पर घ॒र्म को नहों। फिर भी सख्या को शुगों पर हावी न होना चाहिए। 
अधिक संख्या में अनुवावी बनाने की इच्छा के कारण इस तथ्य को भूल नहीं 
जाना चाहिए. कि अपना परम लक्ष्य अपने ब्यक्तिगत तथा बोद्धिक प्रयाम द्वाग 
व्यक्ति का सुधार करना है, न कि अनुयायियों की सख्या बढ़ाना, जो नरक से 
बचने के उद्देश्य से वाह्य आइंबरों का पालन करते हैं| 

इम सक्रमण काल में हूँ | ठृछ व्यक्तियों के लिए अपने को सुधाग्ना चहत 
कठिन होता है । ऋचे तुरन्त अपने को वातावरण के अनुदृल चना लेते है 
जबकि बयरकों के लिए कभी-कभी बह असम्म्व हो जाता है। यह बात जीव- 
विज्ञान, तर्कशात्र, समाजशात्र, औद्योगिक, वौद्धिऊ अथवा धर्म, सभी क्षेत्रों 
के चारे में सत्य है। 

इसलिए  प्रारम्म बच्चों और फिर विद्यार्थियों से होना चाहिए | इसके लिए, 
सर्वप्रथम योग्य अध्यापकों का चुनाव आवश्यक है, जैसा कि हम पहले वह छुऊे 
हैं। अमेरिका की अपेक्षा कतिपव यूरोप के देशो में समत्या अधिक ग्रग्मीर 
जहँ कि ऋान्तियो ने धर्म वी स्थित को कमजोर ब्ना दिया है। वह फे 
साधारण शिक्षक एक खतरे के रूप में ही है, जता कि बई आर देखा जा चुरा 
है; क्योकि वे शिक्षक विज्ञान दी दृष्टि से पुगने पड़े हुए भौतिउयाद पर विश्वास 
करते हैं, जितका फल यह होता है क्लि झछ अपवादो को छोइजर ये नास्तिक 
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हो जाते हैं। यदि हम तत्राही को बचाना चाहते हैं तो यह प्रयत्न करना होगा 
कि अध्यापकों के मस्तिष्क में किसी भी प्रकार का, धर्म और विज्ञान के परस्पर, 

कलह का भाव न रहे। उसे स्पष्ट मालूम होना चाहिए कि आधुनिक विजश्ञन के 
प्रकाश में इस इन्द्र का कोई अस्तित्व नहीं। यह तभी सम्भव हो सकता है, 
जबकि उसकी सांस्कृतिक घारणायें पूर्णतः सामाजिक अथवा राजनैतिक प्रभावों 
से मुक्त हो। वे ज्ञान के वर्तमान स्तर पर आधारित हों--५० वर्ष पूर्व के 
विज्ञान पर नहीं | 

यदि हम इस दिशा में प्रयत्न नहीं करते, तो खवतंत्रता एवं बुद्धि के शत्रुओं 
को फिर नवीन बुद्धिवादी रूप में देखेंगे, जिनके विरुद्ध बुद्धिवाद ने विद्रोह 
किया था । ऐसा हो भी चुका है | भावात्मक शोरगुल विचारों की अपेक्षा मनुष्य 
को कहीं अधिक प्रभावित कर लेता है। और इसे व्यक्त करनेवाले शब्द 
अथवा विचार जन-समाज का नारा बन जाते हैं | उचित प्रतिक्रिया इस कदर 
छा जाती है, कि पहले तो परिणाम अच्छा होता दिखाई पड़ता है, किन्तु थोड़े 
समय के पश्चात्‌ फिर वही पुगनी हरकतें झुरू हो जाती हैं, नये सिद्धांत के नाम 
पर विपरीत बातें घटित होने लगती हैं। 

प्राचीन युग में धर्म के कारण नहीं, बल्कि मानव-स्वभाव के कारण असहन- 
शीलता व रूद्िवादिता को प्रोत्साहन मिला। चाहे कारण कुछ भी हो, जन- 
समूह में प्रतिक्रिया सदेंव एक-सी ही होती है। वे क्रोध तथा जोश से बड़ी 
जल्दी प्रभावित हो जाते हैं, जो शीघ्र पागलपन में बदल जाता है। यदि एक 
कैदी अपने जेलर को कैदी बनाने का स्वप्त देखता है, तो यह काम वह कानून 
के नाम पर नहीं, बल्कि स्वतंत्रता के नाम पर करेगा। जत्र साधारण व्यक्ति 
आजादी की बात करता है, तो प्रथम वह अपनी ही आजादी देखता है। चहुत 
ही ऊँचा और परिष्कृत व्यक्ति ही दूसरों की आजादी की रक्षा करेगा | 

धूर्तता-छुल-कपट से भरे ये नियम सदा चलते रहेंगे। उत्साह और कोलाहल 
कानून और स्वतंत्रता का स्वागत तब तक करते रहेगे जब्र तक ये दोनो शब्द प्रत्येक 
मनुष्य के हृदय में अपने कर्तव्य तथा उत्तम विचारों की बजाय क्षणिक स्वार्थ की 
भावना जायत रहेगी। दूसरे शब्दों में, जब तक कि इन विचारों---और इन्हीं के 
समान दूसरे विचारों--की प्रतिष्ठा मानवीय सन्मान की दृष्टि से नहीं होती । 

सकत्पवादी मान्यता का दूसरा दार्शनिक परिगाम होगा--आत्मा और शरीर 
का प्रथकृत्व | यह विश्वास का नहीं, बल्कि वैज्ञानिक सत्य का विपय है कि भविष्य 
में शरोर का विकास नहीं, प्रम्तुत आत्मा का विकास होगा। 
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इमें गलतफहमी न होनी चाहिए। प्राचीन आत्मावादी मत से उक्त दद्धित 
पृथकत्व स्वेया मिन्न है। यह मत र्वीब्ाय नहीं छि आत्मा शरौर मे रहनेवालौ, 
शरीर से स्वतंत्र रुत्ता रखती है। इससे हमारा अमिप्राव वह है कि जीव-दोपों 
से निर्मित मस्तिप्क का विकास होता है। लेकिन यह अंग अपने विकास की उस 
सीमा पर आ गया है, जह्ों इसकी मौतिक, रासायनिक एवं शारीरिक गतिविधि 
स्वतः विभिन्न स्तर पर घटित होने लगी है। इम उसे मनोवेश्नानिक स्तर कहते 
हैं, जो प्रत्यक्ष अनुभवयम्व हैं। विना किसी वीच की स्थिति के उसका अस्तिल 
इमारी अनुभूति से मिल जाता है। मस्तिष्क वा रूप अथवा जाँदकोपो के 
रासावनिक संगठनों का रूप हमारे लिए अछात है। वच्चपि इसका निरीक्षण 
सम्मत्र है, पर वह बीच की उन झानेन्द्रियों द्वारा दी गयी जानवारी पर होगा। 
दसरे शब्दों में यह दृश्यगत जानकारी, जो मस्तिप्क के जीव-कोपों से सम्बन्धित 
है, व्याख्या के लिए विचारों का हस्तक्षेप वहन करेगी, अर्थात्‌ मग्तिप्क 
जीव-कोपों की स्वतः गतिविधि। निकट भविष्य में हम गतिशील मत्तिप्क 
कार्य की गतिविधि को देखने की आशा न करें। उसकी शारीरिक छोच- 
पड़ताल मी सम्मव नहीं, क्योकि तब तो विषय--मस्तिप्क--ही सुर्दा हो 
जायेगा। दसरे तरीकों में मी काफी अटकक्‍्लब्राजियों दी आदच्यफ्ता पडढ़ेगी। 
इसके विपरीत हम अपने विचारों का सबोज्नन, आलोचना भादि बिना जिसी 
परेशानी के कर सकते हैं और उनका सुधार कर सकते हूँ। 

मस्तिष्क के विकास का पता अमूत, नंतिक विचारों तथा भॉतिक प्रदृत्तियों 
पर विजय पाने की कामना आदि से लगता हैं। हम इस विषास यो फेच्ल 
मानसिक गति द्वारा एवं इच्छा के द्वारा आगे ब्य उवते हैं। जब हम अमीतिफ 
मसलों पर किसी से चचा करते हैं, तो हमारे मस्तिप्क के लौव-कोपों मे 
उत्पन्न परिवर्तन उस ममुष्य के मस्तिष्क में एक प्रतिक्रिया उत्पन्न करता है। यह 
प्रतिक्रिया मनोवैज्ञानिक होती हैं और विसी मी भौतिक परीक्षण अथवा माप 
दी पकड़ में नहीं आ पाती। ऊँसा कि हम पहले बह छुके हैं, यदि हम इच्छा 
के स्थानान्तरित होने में व्यव हुई शक्ति को मापने में समय हो भी गये, 
भी हम उसके गुणात्मक पहलू से अपरिचित ही रहेंगे। 'हा! और 'दा! 


१ है 


फहने में यान्द्रिक प्रयात एक होते हुए मी उनके प्रभाव का व्यय #| शक्ति से 
फोई सम्बन्ध प्रतीत नहीं होता। 


हम मानवीय विचारों दा पोम्व्माव्म रासाउनिश अथवा झात्कि दरीेे से 
कर सकते हूँ, फिर भी व्यवस्थित प्रकार से नहीं गर पातते॥। इम मस्तिप्ण 
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सम्बन्धी आपरेशन कर सकते है, बिगाड़ सकते हैं, अच्छी तरह से उसकी 
मरम्मत कर सकते हैं; लेकिन ज्रिना किसी व्शिप्र गतिविधि के न तो हम 
मस्तिष्क की गतिविधि को सुधार सकते हैं और न उसे पृर्णता प्रदान कर सकते 
हूँ। हम एक विचित्र स्थिति पाते हँं-- मानसिक स्थिति, जो मीतिक, रातायनिक 
एवं जीव-जगत के नियमो का सयोग है; लेकिन उसकी गतिविधि प्रत्यक्ष रुप से 
उसी पर आश्रित है। और यदि हमारो मान्यता ठीक है, तो यह आधार 
निश्चित रूप से विक्रास के नियम हैं। 

धर्म की भाषा में यही बात इस रुप में कही जाती है--“ मानसिक नियमों 
द्वारा मैं स्वयं ईश्वरीय नियमों का पालन करता हूँ; लेकिन शरीर से पाप के 
नियमों का। ? (पाल, रोमन्‍्स ७:२५) यह सग्ल मार्ग पहाड़ी गुफा का-सा 
मार्ग है। बिना किसी दृश्य को देखे उसकी मेज्लि को पाया जा सकता है। 
लेंकिन अधिकांश बुद्धिमान लोगों के लिए. इस प्रवार तत्र तक संतोष नहीं हो 
पाता, जब तक वे समस्त मार्ग पर चल कर नहीं देख लेते। मनुप्य अपने आत्म- 
शान के बारे में पृणतः परिच्ति नहीं हैं ओर अभी तक अविश्वास करता है। 

ज्यों ही हम इस विन्छेद को रवीकार दर लेते हैँ, तवों ही मानसिक एवं 
भौतिक तत्वों वा भार बढ लता है। कोई भी मनुप्य इस बात का अनुभव कर 
सकता है कि कोई उच्च ग्रेग्णा ही हमारी देशानिक धारणाओं के पीछे कार्य 
करती है। हमारो बौद्धिक गतिविधि को इसे अवश्य रवीबार करना और उसे 
अपने द्वारा निर्मित विश्व की रुपरेखा में स्थान प्रदान करना चाहिये। हमें 
अपनी असीम भावनागत शक्ति के मल्य को पहिचानना चाहिए; इच्छा के उस 
अमूर्त रूप को सममना चाहिए, लो हमसे आगे उली जाती है। हमारी हार्दिक 
इच्छा नतिक प्रगति की है। इसके लिए हमें अपने हृदय के अन्दर मन्दिर की 
स्थापना करनी होगी। इसके बिना समस्त गह्य अमिव्यत्ति या निस्थक दोगी। 

हम इस बत का दावा नहीं करते, कि केबल हमारा यह व्यक्तिगत प्रवास 
मात्र ही पर्याप्त होगा। हम तो इतना ही कहते हैँ कि वह आव्श्यक है। इस 
ग्रबास को ही काफी मान लेने का अर्थ यह होगा, कि मनुष्य इसके द्वारा विकास 
दी माबिल की ओर, आत्मा के उच्चतर स्तर को प्र'त्त वर लेगा। बह असंमब 
है; क्योंकि तब वह दिकास का नियन्ता ही ब्न जायेगा। वह तो विकास से केबल 
सहणेग ही कर सकता है। विकास के उचित हिशा में अग्रसर होने के लिए 
अनुकूल बनने की प्रद्नत्ति के बावजूद मी असयोग की नितान्त आवश्ग्क्ता हैं| 
भौतिक विकास के सिलसिले में इसकी आवश्यकता उचित छुनाव के लिए भी 


शक 


०. 


५इंती है, बिखसे विद्येपेताओं का संयाजन एवं प्रसार हो सके | 
प्राकृतिक चुनाव, अनुकूल ब्नने की प्रद्धत्ति और नवीन प्राप्त विभेषताओं 

तथा व्यक्तिगत प्रवाठों के कारण विकास की गति सबंत्र समान नहीं पायी छाती! 
नयी गति अपेक्षाकृत अधिक गतिशील रहती है। दढेदी उयोग का हस्तक्षेप 
एक प्रकार से इस गति में अत्यधिक 'मितव्यबता ' ला देता है। प्राणियों के 
राघाण् एवं स्वाभात्रिक विकास में प्रथम तो वातावरग के अनुकूल तथा 
सम्मावित इल के फलस्वरूप संख्या उठती है। फिर उपबुक्त रूप दी संख्या 
ओऔशम्वतन कम दोने लगती है | यही बात इम चेम्पिवनशिय में पाते है जे 
चहुन से खिलाड़ियों की संख्या धच्ते-बव्ते थोड़ी रह जाती हे--अन्त में एक 
सवश्रेष्ठ रद्द जाता है। हजारों लाखों अंडों में, उपयुक्त रुप की प्राप्ति के 
बाद अधिकांश नष्ट हो जाते हैं और केवल थोड़े-में बच रहते हँ। देता कि 
परभ्परा ओर वाणी के सम्बन्ध में कद्य जा चुका है, ये सत्र बातें स्थामाविऊ-सी 
लगवी हैं) पर मानव के बंचे अपने प्रवास के द्वारा लाम प्रात कर लेते हैं| 
ग्रवेक पीढ़ी को काफी समय मिल जाता है, प्रत्येक व्यक्ति को निषेध मिल जाते 
हैं; शिक्षा मिल जाती है। अब वह अपने पूर्वजों के अनुभवों का पूया-पूथ 
फायदा उठता है। मनुप्य के लिए समय का मूल्य भी कम हो गया है, समय 
को नाउने का पाना भी अब उसका अपना है। 

यद्यपि व्यक्तिगत विकास की प्रक्रिया में तेजी आदी है, तो मी भोगोलिक 
विक्रत का आधार चेतना नहीं होगी। बल्कि उसका आधार तो साधारण 
विकास होगा | मनुष्य अपनी चेतना, इच्छा और ईमानदारों से इस झुनाव में 
सहयोग तो दे उुकता है, पर इसे अपने लिए नहीं इना सकता | 


माचवीय एवं सामाजिक निष्कर्ष 


प्रत्येक मन॒ुप्य को अपनी योग्यता व शक्ति के अनुघार अत्यधिक पूर्ण 
मानवीब आदशं दी प्राप्ति की ओर बदना चाहिए.। केबल अपनी आत्मा की 
चुख-शान्ति के लिए नहीं, बल्कि उच्चतम मानव जाति के विकास के लिए, 
किसकी पुष्टि विकात से होती है। 

खमावतः यह रिद्धात मनुष्यों के बीच एक नवा सम्बन्ध--विश्वब्न्धुत्द 
स्थापित दरता है। मनुप्य को इस स्वंताघारा ध्यर्य में अवरर सहयोग देना 
चाहिए। व्यक्तिगत उद्देश्य सामान्य उद्देश्य से सम्बन्धित हैं। यह मनुष्य दा 


डा 


त्वाग नहीं, इत्कि अवास दी पूर्जा लगाना है। व्व/दूमत आर सामान्य स्वाथ का 
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मिलन केवल नेतिक एवं आध्यात्मिक स्तर पर सम्भव हो सकता है। समाज- 
शाक्रियों ने इस प्रश्न का अध्ययन किया, पर वे कोई समाधान नहीं पा सके; 
क्योकि उन्होंने केवल किसी जाति-विशेष का ही स्वार्थ देखा। समाजवादी 
नीति-शाज्र में सदैव कल्पना का अभाव दीखता है। वे मानव मनोविज्ञान 
और उसकी सम्पत्ति की पूर्णतः अवद्देलना ही नहीं करते, बल्कि केवल वर्तमान 
व्यवस्था को बदलने और उसे स्वीकार करने की बात करते हैँ। वे सदैव राजनैतिक 
अथवा गुयबंदी के स्तर पर चलते हैँ, जो गलतियों को ठीक करने के लिए 
कभी-कभी तो ठीक होता है, पर उसका अन्त स्वतंत्रता पर बन्धन अथवा 
तानाशाद्दी के रूप में होता है। मौतिकवाद से जुड़े हुए; अनेकों नीति-शाज्रों 
का यही अन्त हुआ है। संसार में इस प्रकार के प्रयोग प्रत्येक युग में किये गये, 
कितु वे सच्न प्रयट्त असफल रहे। यह उसी प्रकार है कि कोई रसायनज्ञ बरतन 
के रूपाकार को बदल कर रासायनिक गति को नियंत्रण करने की आशा करे! 

मनुष्य में सत्र दोपों की जड़े है। इसे नष्ट करके के लिए हमें उसकी परम्परा- 
गत पाशविक दृत्तियों और अन्धविश्वासों को खत्म करके उनके स्थान पर मानवीय 
सन्मान की भावना की प्रतिष्ठा करनी होगी। यह सरल कार्य नहीं, क्योकि साधारण 
मनुष्य जानता है कि यह उसकी गतिविधि पर नियंत्रण के द्वारा ही हो सकता 
है, जिससे वह प्रायः अपना आनन्द प्राप्त करता है। 

जब हम मनुष्य की अपने से संघर्ष करने की बात करते हैं, तो उसका 
मतत्त्र केवल शारीरिक ही नहीं होता, बल्कि मानसिक दूषित अस्वाभाविकता 
से भी होता है। वे मानसिक ग्रन्थिया हैं, जो उसकी प्रगति में बाधक होती हें | 
ऐसे बहुत-से लोग हो सकते हैँ। उदाहरण के लिए---प्रसिद्धि पाने की भावना, 
प्रथम पंक्ति में रहने की तथा तेज प्रकाश में रहने की इच्छा हम सबों 
में न्यूनाधिक रूप में पायी जाती है। जब्र तक यह मनुष्य को अपने 
साथियों से आगे बढ़ने की प्रेरणा देती है, तत्र तक ठीक है और आत्मा 
का प्रतिनिष्रित्व करती है। किन्तु जब यह सब प्रकार के रूपों को अपनाने 
लगती है--जैंसे लालच, प्रमुत्व, यश आदि--तो बिकृत हो जाती है। 
ये सभी उच्च बनने की आन्तरिक भावना से प्रेरित हैं, लेकिन ये हमारा 
ध्यान मुख्य उद्देश्य से दूर ले जाते हैं | बुद्धि के सबसे खतरनाक पहलू की 
ओर भी यह भावना मुड़ सकती है--सत्ता का लालच। हममें से अधिकाश 
लोग, अपने छोटे से वातावरण में भावी तानाशाह हैं | बहुत-से इच्छुक लोग 
अपनी सफलता के लिए. चापदूसी का मार्ग अपनाते हैं। यह प्रवृत्ति व्यक्तित्व 


श्श्र 


के विकात में वाघक होती है, मनुष्य को अन्धा बना देती है। संसार जानता है 
कि इनसे कितना भयानक खतग हो सकता है | 

मानव स्वभाव की इसी कमजोरी को दृष्टिगत करते हुए धर्मों ने नरक का 
आविष्कार किया जिसका मय आज बहुत कम हो गया है। प्राचीन ईसाई मत 
सच्चा ईसाई बनाने में असफल रहा । 

संकल्यवादी मान्यता का एक और सामाजिक निष्कर्ष है--स्वतंत्रता की परम 
यावध्यकता । प्रारम्मिक लीव-कोप के अस्तित्व में आने के समय से अब 
तक विकास की कसोटी ख्तंत्रता रही है| व्यक्तित्व का विकास स्वतंत्रता की 
ओर ही प्रवाहित होता है--अधिकाधिक स्वतंत्रता की ओर। यह साध्य और 
साधन दोनों ही है। यह साध्य इसलिए है कि मनुष्य एक दिन अवश्य ही 
अपने को शारीरिक ग्रदृत्तियों के प्रभाव से मुक्त कर लेगा। साधन इसलिए 
कि जब तक मनुष्य अच्छे-चुरे के वीच निर्ण करने में स्वतंत्र नहीं होता, तन 
तक वह विकास के साथ सहयोग नहीं कर सकता, वह अपने अन्तरतम को सुधार 
नहीं सकता। इस सम्बन्ध में हम “ईश्वर और मशीन? पुस्तक के लेखक से 
पूर्णतः सहमत हैं, जिसमें उसने समस्त समस्याओं का विवेचन किया है, जो 
आज मनुष्य के सामने हैं। 


व्यावद्यारिक एवं नैतिक निष्कर्ष 


धर्म को पुनर्जीबित करने की चडी आवश्यकता है। इसके लिए उसके उद्गम 
के मूलभृत सिद्धांतों को अपनाना और उन अन्ध-विश्वासों को ख्म करना होगा, 
जो इनम आ घुसे हैं। तीसरी शताब्दी में ईसाई धर्म में जिन तत्वों का आगमन 
हुआ और लैसी उनकी व्याख्या की गयी थी तथा वैज्ञानिक तथ्वो की अवहेलना 
की गयी थी, उन सबको अनीश्वख्वादियों और मौतिकवादियों ने धर्म पर 
आक्रमग करने का आधार चनावा। लेकिन दैसा कि हम कह चुके हैं, कुछ प्राचीन 
रोतियों को अपनाये रहने में चर्चा को दोष नहीं दिवा जा सकठा। स्थानीय पूजा 
आठि के भाव, कथायें आदि, ऐसी बातें हैं, जो मर तथा आपत्ति के समय 
ईश्वर के प्रति आस्था एवं मूलभूत धार्मिक प्रति की विभिन्न अमिव्यक्तियों हैं। 

बिना किसी चिन्ता, दुख अथवा भव के मनुप्य की मनुप्यता लागत नहीं 
होती और न उसमे कोई आव्यात्मिक प्रेरणा ही उत्पन्न होती है। इसीलिए 
कुछ अन्यविश्वासों का महत्त्व है। अतः वे अपने प्राग्म्मिक रुप में ही स्वीकार 
किये जा सकते हं। लेकिन जब उनमें से स्नेह तथा आत्मविश्वास के स्थान 


हु श्श्रे 


पर असहनशीलता और अविवेक घर करने लगता है तो वे खतरनाक बन 
जाते हैं। इन दो दोपों को सहन करते हुए, कोई भी धर्म सफलता का दावा 
नहीं कर सकता। अभिमान, थ॒णा, धूतंता, निर्देयता आदि ऐसे दोष हैं, जिनसे 
छुटकारा पाना आवश्यक है। 

अन्य दूसरे धर्मा की माति ही ईसाई मत को भी इससे धक्का पहुँचा है। 
स्पेन में पवित्र केथोलिक नरमेध का भयंकर हाह्मकार मचा था। यूरोप के अन्य 
देशों में तथा अमरीका में जादूमन्त्र के लिए मुकदमें होते थे। मूखता एवं 
अज्ञानता के कारण ये सब उसी एक ईश्वर के नाम पर, उसी एक पुस्तक के 
नाम पर, होता था। आज उस पुस्तक की व्याख्या अन्य प्रकार से की गयी है, 
फिर भी असहनशीलता और धमोन्धता का अन्त नहीं हो पाया है। तनिक 
से मतभेद के कारण हजारों निर्दोष्नों की जानें चली जाती हैँ, तो क्‍या धर्म की 
तनिक ओर स्पष्ट एवं वैज्ञानिक रूप में व्याख्या करना उचित नहीं होगा! मानव- 
ज्ञान के विकास का पूर्णतः सन्‍्मान करते हुए. समस्या का समाधान धर्म को 
साथ लेकर क्यों न किया जाये?! इसी प्रकार हम भीतिकवाडदियों के आक्रमण 
का उत्तर दे सकते हैं, जो अपने को पूर्णरूपेण वोद्धिक चिन्तक मानते हैं। 

यह कहा जा सकता है कि ईमानदार ईसाई को धर्म पुस्तक के अतिरिक्त और 
किसी चीज की आवश्यकता नहीं। लेकिन हम ईमानढार ईसाई को सममाने का 
प्रयास नहीं कर रहे हैं। हमें दूसरों को अपने साथ लेना है। अपने अनुमव से हम 
जानते हैं कि अधिकाश लोगों में उनके अपने भावों और विज्ञान के बीच मतभेद 
पाया जाता है। उन्हें इस भार से हल्का करना चाहिए। शाज्न्रों की प्राचीन भाषा 
आज काम नहीं देती; उन्हीं बातों को व्यक्त करने के लिए यथा समव वैज्ञानिक 
शब्दावली का प्रयोग वाछुनीय है। इसी भाषा के द्वारा अनीश्वर्वाद से लड़ा जा 
सकता है। इसकी प्रतिष्ठा ठोस तथ्यों पर आधारित है, जिसका महत्व सिद्ध हो चुका 
है और जो वौद्धिक विकास के अनुरूप है, साथ ही हमारे युग के अनुकूल भी। 
विज्ञान हमें नक्षत्रो का और परमाणु-जगत के नियमों का परिचय देता है। वह 
हमारी चिन्ताओं को कम करके मानव की रक्षा करता है। वह प्राकृतिक जटिलता 
को स्पष्ट करके चक्करदार विकास-पथ को स्पष्ट कर देता है। वह हमारी भावुकता 
से मुक्त है तथा हम ईश्वरीय सत्ता की आवश्यकता का बोध कराता है। 

प्रकृति हमें स्वरूपान्तर की व्यवस्था का ज्ञान कगती है। चर्च ने कापर- 
निकन व्यवस्था--भू-गोलत्व--उसकी प्राचीनता और विकास को श्में-शनेः 
स्वीकार किया। यह स्वीकार किया जा सकता है कि १९वीं शताब्दी में वैज्ञानिक 
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तथ्यों के अभावके कारण वबाइब्रिल को व्यापक रूप देना सम्भव न था। इस भन्द 
विक्रांत के लिए, बुद्धि द्वारा विश्व को समझने के लिए दढकियानूसी वर्ग को 
ढोपी नहीं ठहगवा जा सकता था। जिनबी धर्म में आस्था है, जिनके मानस 
में सपर्प नहीं है, निश्चय ही वे भाग्यवान हैं। पंडित-समाज में भी इसका 
अल्तितर पाया जाता है। क्या ये विशुद्ध मनवाले लोग बहुसख्या को प्राप्त हो 
चुके हैं? ऐसा हम नहीं समझते | यदि ऐसा होता, तो आज ससार मे छोवे- 
बड़े, दुख, अपराध आदि हमें क्यों घेरे रहते ? अश्चर्य तो यह है कि दुछ 
लोग इन्हें इसलिए स्वीकार नहीं करते कि वे असफल कहे जायेंगे। जब हम इस 
प्रश्न पर विचार करने हैं, तो अपने को एक बहुत ग्ड़ी उलझन में पाते है। 

यदि विश्वासों की अपेक्षा केवल वुद्धिगम्य आस्था ही आत्मविश्वास को 
प्रेरित करने में समर्थ होती, तो उसके परिणाम की दृष्टि से, व्यक्ति एवं जन- 
साधारण के सुधार में भी उसका मूल्य सामान्य होता। यदि एक ईसाई अपने 
जीवन में ईसाईवत के आदशों को व्यवद्वास्यत नहीं कर सकता, तो उसकी 
आस्था--च्च में निय जाना दिखावा मात्र है और उसका कोई महत्त्व नहीं। 

इसके विपरोत यदि आस्था का क्षेत्र सीमित स्वीकार कर लेते हैँ, तो च्चों 
की सख्या, शक्ति और सन्मान को देखते हुए यह सात्रित होता है, कि शाल्रो 
की और उपदेशों की शक्ति लुप्त हो चुकी है, वे दुदय तक नहीं पहुँच पाते | 
फलस्वरूप हमें नये पथ को खोजना पड़ेगा जो मानव की बुद्धि, हृदय एवं 
चेतना को स्पर्श कर सके | 

कौन-सी वात ठीक है, हम नहीं जानते। किसी भी स्थिति में शताब्दियों 
के काल में मनुष्य द्वारा सचित भावों के आदशों को बुद्धि और उपयोगितावाद 
के आधार पर स्थापित करने में कोई आपत्ति नहीं होनी चाहिए। महत्वपूर्ण 
प्रश्ष उन सव कागजी सीमाओं को खत्म करने का है जो मनुप्य-मनुप्य के बीच 
खडी हैं और जबकि पहिले से कहीं अधिक आवश्यक्रता--म्रनुप्य के भावी 
निर्माण की--सामने है। लेखक का विश्वास है कि बहुत से चर्च इस बात से 

सहमत हैं, पर दूसरों को भी पक्ष में लेने की आवश्यकता है। 

प्रत्येक व्यक्ति जानता है कि मानवता के सुधार की बड़ी आवक्क्‍ता है, 
फिर भी शास्रों को गलत समझनेवाले कुछ धर्म केवल पूजापाठ पर ही अडे 
हैं ओर इस प्रक्नार समाज-सेवा और भाग्य में विश्वास जम छाता है। दोनों का 
नतीजा एक ही है, वर्योकि दोनों एक व्वक्ति के आन्तरिक तथा समारण प्रवाठ 
को मध्यम कोटि का चना देते हूँ 
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धार्मिक जनों का दम तिरस्कार करते हैं, क्योंकि धर्म और ईश्वर के प्रति 
उनकी आस्था, अवोद्धिक प्रवास है। यदि यह प्रद्धत्ति अधिकाधिक मानवीय 
होती तो टीक भी थी, पर यह तो मध्यकालीन असहनशीलता का रूप है। 
मौतिकवादी तत्वों का आधार वाह्य है। वे समस्या का सामाजिक समाघान पाने 
के लिए व्यक्ति की स्वतंत्रता को खत्म कर डालते हैं। और फिर तानाशाही का 
निर्माण होता है, जिसका आधार कीट-पतंगों का 'समाज्ञ” है। 

यह कहा जा चुका है कि मृत्यु अथवा दुख के समय मनुष्य की आस्था ईश्वर 
में ऋहुत हो जाती है। सम्भवतः इसका कारण यही है कि ऐसे क्षणों में मनुष्य की 
बुद्धि क्षीण हो जाती हैं ओर वह परम्परागत विश्वासों के सामने घुटने टेक देता 
है। यह वात निश्चित रूप से नहीं कही जा सकती। इसके विपरीत सम्भावना 
तो यह है, कि ऐसे क्षणों में उसके मन में उस प्रतिमा का उदय होता है, जो 
साधारण जीवन में नहीं पायी जाती | यदि हम यह भी मान लें कि खतरे की 
अवस्था में बुद्धि भ्रष्ट हो जाती है और यह कि शान्त वातावरण में ही मनुष्य 
की बुद्धि एवं तर्क काये करते हैं, तो भी हमें उन अडिय आस्थावाले महापुरुषों 
को स्वीकार करना ही पड़ेगा, जिन्होंने हमारे विज्ञान ओर दशन के महल खड़े 
किये। वह वैज्ञानिक, जिसका इतिहास में कहीं नामो-निशान नहीं है, अपने 
अहंवश घोषित करता है कि न्यूटन, फेंगडे, माक्सवेंल, ऐम्पीयर अथवा पाश्चर 
बुद्धि में उससे निम्न थे) यह आत्मविरोध की चरम सीमा है। 

यह कहा जा सकता है कि विद्वान आगे बढ़ चुका है ओर उन मह्वनुमावों में 
वे तत््त नहीं थे, जो आज इमारे पास हैं। इसके उत्तर में इमें इतना स्मरण 
रखना चाहिए कि अधिकांश वैज्ञानिक उन पर आस्था रखते हैं और इस 
पुस्तक के प्रथम भाग में यह स्पष्ट किया गया है कि विशञान के विगत चालीस 
वर्षों का विकास भीतिकवादी विचार का मंडन करने की अपेक्षा खंडन ही करता 
है। विगत वीस वर्षों में मद्दन ज्योतिपविज्ञ एवं गणितज्ञ ऐडिंग्न और संसार 
के इतर महान जीवशाम्न्रियों ने इस विचार की पुष्टि की है। 

दोनों पक्षों--धार्मिक कठमुलला और अनीश्वस्वादियों में हमें एक ही मानवीय 
कमजोरी दीख पड़ती है। वह है मनुष्य के मानतपक्ष की अवद्देलना। प्रथम बुद्धि 
को अस््रीकार करता है, दूसरा मावनाओ को। उनके मस्तिष्क में इतना नहीं 
आता, कि मानव का व्यक्तित्व दोनों के संयोग एवं सन्ठुलन से उभरता है। 

प्रकृति में हम सत्र जगह प्रयास देखते हैं, तो फिर उसकी रचनात्मक एवं 
रक्षक प्रवृत्तियों को रोकने की आवश्यकता मनुप्य को क्यों पड़ी ! अमूर्त कल्पना 
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का निमाण क्यों हुआ, यदि उसकी आवश्यकता ही न थी! कोई मी तथ्य, 
यदि वह चास्तव में वेज्ञानिक है, तो ईश्वर को नहीं काट सदता। अन्यथा वह 
सत्य हो ही नहीं सकता | जो व्यक्ति विज्ञान से डस्ता है, उसकी अडिय आस्या 
हो ही नहीं सकती (यह उत्तर धार्मिक क्व्युल्लाओं को है ) | परम्परागत प्रदृत्तियों 
और बौद्धिक प्रद्नत्तियों के बीच संघर्ष ही वास्तव में मानवीय संघर्ष है; और 
इसके लिए, मानत की शक्तियों के पूण सहयोग की आव्श्यक्ता है। बिना 
सीमा निधौरित किये यह बौद्धिक प्रदासत की व्याख्या बरता है। 

यह ठीक है कि पू्णता के लिए संघर्ष की प्रइत्ति होती है। यद्यपि पूरी तो 
नहीं, फिर भी यह प्रद्नत्ति मनुष्य में सतत मिलती है, जो मानवीय विकास का 
महत्वपूर्ण पहलू है । केवल एक ही मागे सत्य की ओर जाता है, दूसरे नहीं-- 
इसका निर्णय करने का इमें कोई अधिकार नहीं | 
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मानव का उद्देश्य सवीग मानवीय पूर्णता को प्राप्त करना है। दूसरे शब्दों में 
मनुष्य के समत्त साधन, सुविघायें जैसे स्कूल, विश्वविद्यालय, पुस्तकालय, 
प्रयोगशालाये, धर्म, कार्य, उसके अपने व्यक्तित्व को उमारने तथा विकास 
करने के हेतु होने चाहिए। यदि वह शिक्षा, डिक गतिविधि, शक्ति एज 
सन्मान को अपने भौतिक सुखों की दृष्टि से देखता है, तो सबसे बड़ी गलती 
करता है। उसे अपने विज्ञान और संस्कृति का उपयोग अपने व दूसरों की 
नैतिक प्रगति करने में करना चाहिए] शिक्षा यदि साध्व है तो निर्थंक है; 
व्यक्तिगत स्वार्थ के लिए, उसका उपयोग खतरनाक है। शान मनुप्य को तत्र तक 
महानता प्रदान नहीं करता, जब तक वह अपने में उत्तरदायित्वपू्ण व्यक्तित्व पैदा 
नहीं करता। उसे अपने अन्दर अछुन्दर को समाप्त करके सुन्दर को प्राप्त करना 
चाहिए। आज वा सुन्दर भ्रम हो सकता है, पर वह कल का सत्य अवश्य है। 

दूसरों को सुधारने के पूर्व मनुष्य को पहले अपने को सुधारना चाहिए। 
अपने समस्त साधनों की सहायता से वह मनुष्य की महानता में आस्था दृद 
करे । साधन महत्वहीन हैं। हमने पहले ही वहा था कि बोई भी मार्ग यों 
न अपनाया डाये, वह पर्वत की चोटी पर ही जायेगा, यदि चढाई जारी रखी 
जाये। किसी वो भी न तो अछ मार्ग अपनाने दा अभिमान होना चाहिए और 
न दूसरों को अपने पीछे चलने के लिए विवश करना चाहिए। प्रत्वेझ्ठ अपनी 
समझ के अनुसार श्रेष्ठ मार्ग अपनाता है। हम सहयोग एवं सहायता बर 
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सकते हैं। जो बात एंक के पक्ष में सफल सिद्ध हो सकती है, वही दूसरे के पक्ष में 
असफलता ला सकती है। प्र येक मनुष्य को अपना सघर्ष स्वयं करना चाहिए। 
इसके बिना प्रगति सम्भव नहीं। सत्य को पाने का दूसरा सरल मार्ग नहीं है। 
ईमानदारी के प्रयास का मीठा फल होता है। जब तक विकास के फल- 
स्वरूप नैतिक अष्ठता, जो अब तक सीमित व्यक्तियों में छिपी है, सम्पूर्ण रूप से 
खिल नहीं उठती, तब तक अपने स्वयं को सुधारने में और विकास करने में 
लगा रहना चाहिए। इस प्रकार मनुष्य अपना आत्म-विकास कर सकता है। 
अपनी खोज में ही वह अपने इतर भाइयों को पा लेता है। प्रगति के लिए 
वह अपने स्वयं से संघर्ष करे, स्वयं को जाने, और इस प्रकार वे सीमाएँ स्वय॑ 
ही टूट जायेंगी, निन्‍्होंने उसे दूसरों से अछग कर रखा है। मानव प्रतिष्ठा के 
प्रति सन्‍्मान के सिवा मानवता की एक़ता का कोई दूसरा मा नहीं। 


अध्याय--- १७ 


कि) कौद्धिक अथवा नोतिक विकास ? 
खि/ यनुण्य का उत्थान 


हमारी यात्रा अब चतुर्थ-आकारात्मकता-काल (7070 फ्ेंगरलाह्रणा 
के समीप है। कुछ सुधारों के साथ संकल्पवादी मान्यता को स्वीकार करने से हम 
निरीक्षणगत तथ्यो का समावेश कर पाये थे। और इस प्रकार अधिकांश 
पहलुओ को, मुख्यतः मानवीय गतिविधि--नैतिक आदर्शो--की विकास की 

महत््वपृणे परिधि में शामिल कर लिया था। सामान्यतः उसके तार्किक निर्णय 
शास्रानुकूल ही हैं। 

'लेखक का यह विश्वास कभी नहीं था, कि जिस निर्देशक भाव की स्थापना 
की जा चुकी है, उससे समस्त समस्याओं का समाधान हो सकेगा अथवा वही 
निश्चयात्मक भाव है। लेखक की राय में यह केवल सत्य की खोज की विशा 
में एक प्रयास है, वह सत्य जो कभी भी याप्त नहीं किया जा सकेगा। उसका 
हृढ़ विश्वास है कि विकास की व्यापक-मान्यता मनुष्य और उसके वोद्धिक 
एवं नेतिक विकास की धारणा के बिना कोई प्रगति नहीं हो सकती। 

यह आवश्यक है कि कोई भी धारणा क्यों न अपनायी जाये, उसमें लावोसिर 
(2५०५७) के उपरान्त के समस्त वैज्ञानिक तथ्यों का समावेश हो। इस प्रकार 
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इसमें मौतिक शातल्र, रसावनशात्र के 'छामान्य नियम, व्शिव के नियम 
आदि का उ॒मावेश होकर यह चच्ठुतः दास्तविदता का प्रतीक हो छाती है। 
कोई मी सिद्धांत, जो पदार्थ-दगत के निन्मों का विचार नहीं करता और 
संवोग के नियम तथा वर्तमान संकल्पवादी विचारधारा दो स्थान नहीं 
पाता, स्वतः ही समाप्त हो छाता है | 

किसी माउुकतावश हमने इस अन्तवाद (एत्रंध्या) के मत को स्वीकार 
नहीं किया है। हमने इसे उसी विचारशली के आधार पर ग्रात्त किया है, 
जिसके द्वार कमी-कमी मदत्त्वपर्ण घटना की छोज हो जाती है। अनेक 
वर्षों तक वह मत आलोचना का विषय बना रहां। इसके चावजूद भी उसदा 
विकास हुआ। पूर्व-स्वीक्षत मान्यताओं की अपेक्षा इसकी सबसे बड़ी उपयोगिता 
यह है, कि यह उन सत्र अजीव जगत के वैज्ञानिक तथ्यों का विरोध नहीं करता, 
बल्कि उनको विकास में शामिल कर लेती है। यह सिद्धांत उन वेद्नानिकों की 
इस अवैज्ञानिक घारणा को अवश्य ठेस पहुँचायेगा, जो यह खीकार नहों करते 
कि कैरनाइ-क्लासियत (24070: 080०७) वा नियम आ्राणी जगत पर लागू 
नहीं होता। इसकी अखत्वता को प्रमाणित करने का उत्तरदायित्व उन पर है। 
लेखक स्वयं एक अनुभवी जीव्शास्री होते हुये, उनके प्रयोगों के परिणामों से 
चिन्तित नहीं है, सेक्िन उसे मय है कि उसमे बहुत देर लग सकती है। 

इस मान्यता को मौतिक एवं आध्यात्मिक क्षेत्रों में भी लागू करने से कति- 
पय पाठकों को मी आश्चय या दुख हो सकता है। लेकिन यह पृर्णतः यक्तियुक्त 
था। अवश्य ही बिना 'अ-सबोग ?! (#7४-०४४॥००) दो स्वीक्षार क्ये विषास 
की व्याख्या करने में हमने अपने को विज्ञानगत एवं नापी जया सदनेवाली 

घटनाओं तक ही सीमित नहीं रखा। जहें तक मोतिर-गसायनिक नियमों का 

प्रश्न हैं, हमारे सिद्धांत में मुलभूत विरोध नहीं है। इसका विरोध इतना ही 
है, कि यह स्पष्टतः अन्तवादी है, यह स्वीजार करती है कि सग्लतम लजीदवों में 
भी मौतिक-रातावनिक नियम सामान्य नियमों से नियंत्रित होते है, जो अ-जीव 

जगत से मिन्न हैं ओर इमारे लिए अजाव हैं। 

इसी प्रकार की सीमाएँ अ-जीव उगत में भी पायी जाती हैं। उद्माहम्ण के 
लिए मूल घोल में जब दाने उत्पन्न होते हैं, तो द्राउनियन नियम के अनुमार 
उनकी समस्सता नहीं पायी दाती, इल्कि गिब्स के नियम के अनुसार ने दाने 
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दूसरों से अलग हो कर ऊपर आ जाते हैं। दोनों स्थितियों में “विशेष नियम! 
जन £. दसरे नियम के द्वाय सी 

जो है, दसर ्रिदम के द्वारा सीदित 


जो विशेष अणुओं के उम्रम्ध में लागू होते 
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हो जाते हैं। कुछ घोलों--जीवनतत्त (270009450)--को जीवन ने नवीन 
विशेषता प्रदन कर दी है, जिसके कारण वे नये नियमों के अधीन हो जाते हैं। 

हमारी मान्यता कुछ घारणाओं पर आधारित है। इक्यूलिड-भूमिति और 
आइन्सटीन के सिद्धांतों का आधार दर्जनों घारणाएँ है। यही बात आधुनिक 
सिद्धांतों के सम्बन्ध में कही जा सकती है | यह धारणा वास्तव में मनुष्य को जीवन 
का उद्देश्य देती है और जीवन के निश्चित महत्व को बताती है। वैज्ञानिक 
दृष्टि से यह उपयोगी है एवं कितनी ही समस्याओं का समाघान करती है। 
अन्त में यह मानव की आन्तरिक गतिविधि को विक्लास से सम्बन्धित करती है 
ओर इस प्रकार उस आध्यात्मिक आधार की पुष्टि करती है, जिसकी आवश्यकता 
सत्रक़्ो महसूस होती है। 

अधिक दूर जाने के पूर्व यह प्रश्न उठता है कि क्या मस्तिष्क की गतिविधि 
नेतिक एवं आध्यात्मिक क्षेत्र में प्रवाहित होगी अथवा पृ्णतः बौद्धिक क्षेत्र में। 

यह बड़ा महत्त्वपूर्ण प्रश्न है, जिस पर हमें विचार करना चाहिए। 

प्रतिमा मनुष्य की सतत विद्यार्थी बनाये रखती है (-पेसकाल)। इस 
प्रकार अपने विश्व की तुलना में मनुष्य सदेव तुच्छु है। मान भी लिया जाये 
कि एक दिन वह सत्र कुछ जान जायगा, तो फिर उसके विज्ञान का क्या होगा? 
और उसकी इस सफलता के परिणाम क्या होंगे?! जब उसके लिए और कुछ 
जानना शेप नहीं रह जाता, तो उसकी त्रोद्धिक गति भी बंद हो जायगी, उसकी 
भीतिक जगत में रुचि नहीं रहेगी, जो कि वास्तव में विज्ञान का आधार है। 
बिन लोगों का प्रमुख आधार बुद्धि है, उनके लिए. तो जीवन निरथक हो 
जायेगा। अहं तथा पाशविक प्रवृत्तियाँ प्रवाहित हो चलेंगी। हृहय-पक्ष संकुचित 
होगा और तर्क पक्ष प्रवचल हो उठेगा; सत्ता का मद होगा। संकल्यवादी दृष्टिकोण 
से तो यह मानत्र शेतान होंगा। मानवीय दृष्ठिकोग से यह अमानव होगा। 
इससे इतना स्पष्ट है, कि नैतिक मूल्यों का स्थान सदेव है ओर इनका मूल्य वे 
भी मानते हैं जो कि ठ॒च्छ हैं! शहीद वास्तव में मानवता की महत्त्वपूर्ण घुरी 
है, जो रक्तपिपासु नर-समूहों को न्याव तथा खतंत्रता-प्रिय आदर्शवादियों में बदल 
देते हैं। इसीलिए तो सरकार क्रान्ति के समग्र में शद्दीदों को नहीं पैदा करती, 
अन्यथा भीड़ में वह जोश फैल जाये ज्ि्॑त पर निरयंत्र० करना कठिन हो जाव। 

कौन जानता है कि ईसा को फॉसी पर चढ़ाये त्रिना ईसाइबत का इतना 
प्रचार सम्मच होता? 

नैतिक नियम अरुचि उत्पन्न करते है, वें उन बातों का आदेश देते हूँ, जो 
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लोगों के लिए कठिन ओर कष्टमय होते हैं। मौतिक जीवन उनका विरोध करता 
है; उसे तो अपनी आनन्द-प्रियता से मतलब होता है। यह उनसे त्याग की 
माँग करता है, जो स्वयं की भावना--मानव-अतिष्ठा--से क्‍हों अधिक 
शक्तिशाली है। इस प्रतिष्ठा के प्रति जागरुकता मानव में आध्यात्मिक ओएता 
को उन्मुख करती है। सबसे बड़ा चमत्कार यह है, कि इस नियम ने मनुप्य से 
च्यापक उन्‍्मान प्राप्त किया है, जो कि इसके अत्तित्व का प्रमाण भी है। 

यह प्रात्त आनन्द त्याग का बदला चुका देता है। कर्तेब्य-मावना आत्मा को 
शान्ति प्रदान करती है। नैतिक व्यक्ति--प्राचीन काल में जिसे गुणी कहा जाता 
था--अपने चारों ओर प्रसन्नता का प्रसार करता है। यद्यपि इसकी पूर्णता कम 
मिलती है, पर क्या यह इस बात का प्रमाण नहीं है कि यह प्रवृत्ति शुप्क 
अमानवीय गैद्धिकता की अपेक्षा विकास के आदर्श की ओर प्रवाहि है! 
जिस बुद्धि ने मनुष्य को अनुकूल बनाने में सहयोग दिया, विजय ग्रात्त करायी 
वह अपना महत्वपू्ण काये करती रहेगी। यदि घमें विकास के घरम आदर्श 
की ओर बढ़ता है, तो बुद्धि धर्म और विज्ञान में समन्वय कराने में सम 
होगी | और यदि बुद्धि को अकेंले छोड़ दिया जायेगा, तो अनुकूछ बनने की 
दूसरी प्रद्नत्तियों के समान वह भी विकास के विपरोत दिशा में चल पडेगी। 

बौद्धिक चिन्तन ने निश्चय ही वैज्ञानिक नियमों की खोजों द्वारा तथा उद्योगों 
में उनके प्रयोग द्वारा मनुष्य को अपने वातावरण पर वित्रय पाने तथा अधिक 
खतंत्र होने में सहयोग दिया है। विनाशक युद्ध, ईश्वर-विरोध तथा जीवन के 
उद्देश्य और महत्व को खत्म करने मे बुद्धि ने बुद्धि के विपरीत सबर्ष किया 
है, विकास के प्रति संघ किया है। जब वह मानव को ऊँचा उठाने के कत्तव्य 
से भ्रष्ट होती है, तो वह प्रगति का साधन भी नहीं रहती। तब वह एक देत्व 
का रूप धारण करनी है; तत्र बुद्धि, चुद्धि नहीं रहती। 

आज का प्रश्न है, बुद्धि की विजब होगी या नैतिकता की! मानवता दा 
भाग्य एवं उसकी प्रसन्नता मनुष्य के पसंद किये हुए उत्तर पर निभर हैं। 
बुद्धिवाद व्यावहारिक उपयोगिता को स्थापित कर सकता हैं, किन्तु उत्त रहस्यमयी 
विशेषता को नहीं प्राप्त कर सकता, जो अनुभवगम्ब तो है, पर उसे समझा 
नहीं जा सकता, और जितके कारण ही नैतिक निवर्मों की शक्ति एवं सन्मान 
है। बुद्धि नैतिक नियमों का निर्माग करती है--यह स्वीकार करते हुए सी यह 
कहना पड़ता है, कि उनका अत्तित्व तमी तक नागरिक के लिए. है, जब तक 
कि कानून उसे मनवा सकता है। जो मनुष्य जेल अथवा फॉसी के भय से 
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बुरा काम नहीं करता, वह उच्चतर मानव नहीं। बुद्धि केवल बुद्धि ही होती, 
तो मनुष्य की कर्तव्य, स्वतंत्रता, सन्‍्मान आदि की भावनाएँ धीरे-धीरे लुप्त हो 
जाती और फिर सभ्यता का आगे बढ़ना ही चंद हो जाता। 
इसके विपरीत यदि नेतिक नियम स्थिति को नियंत्रित करते हैं, तो वे 
स्वयं मस्तिष्क के स्वतंत्र विकास में किसी सी प्रकार बाघक नहीं होते। वे 
शनेः-शनैः अपना क्षेत्र बढायेंगे और समस्त मनुष्यों में स्वतंत्रतापूर्वक बौद्धिक 
प्रदत्तियों को विकसित करेंगे। उससे मानव-आत्मा पूर्णझपेण असीमरूप में खिल 
उठेगी। यह किस प्रकार होगा ! यह-दूसरा प्रश्न है। हम फिर ढोहराते हैं, कि 
व्यक्तिगत प्रयास का बहुत बड़ा महत्व है। सच्चा विकास अन्तरिक होता है ओर 
नेतिक तथा आध्यात्मिक उन्नति की सच्ची और उत्कट इच्छा पर निर्भर करता 
है। दूसरों से आगे बढ़ने की इच्छा, यह विश्वास कि ऐसा हो सकता है तथा 
दृद निश्चय द्वारा मनुष्य विकास के कारये में सहयोग दे सकता है और वही 
सहयोग मानव धर्म बनाता है। 
मनुष्य यह भूल जाये कि उसकी मंजिल केवल एरथ्वी पर अपना अस्तित्व 
रखती है। वह अपने कार्य से उतना जीवित नहीं रहता, जितना कि पुच्छुल 
तारे के समान पीछे छोडी गयी अपनी जाग्रति के रूप में वह जीवित रहता है। 
वह स्वयं भी इससे अपरिचित रहता है। वह सोच सकता है, कि उसकी मृत्यु 
ही इस पृथ्वी पर उसका अन्त है, कितु हो सकता है, उसकी मृत्यु अत्यन्त 
महत्वपूर्ण जीवन का प्रारंभ हो। 
जीवन और उसके उपरान्त उसके प्रभाव के स्थायित्व के बीच विपमता को 
हम नहीं मिटा सकते | हममें से प्रत्येक अपने पीछे न्यूनाधिक परम्पग छोड़ 
जाता है, इसी से उक्त धारणा की पुष्टि हो जाती है, जो सब पक्षों में लागू 
होती है। उस पिता की कल्पना कीजिये, जिसने अपने परिवार व इष्ट-मित्रो में 
प्रतिष्ठा प्रात्त कर ली है। मृत्यु के बाद भी बहुत दिनों तक उसकी स्मृति बनी 
रहेगी और उसके शब्द उनको ग्रमावित करते रहेगे, जिन्हे वह नहीं जानता था | 
यह जो उसमें अच्छाई थी, जो उसने अनजाने ही अपने इष्ट-मित्रों तथा परिवार 
के सदस्यों को दी थी, कमी मी नहीं मर सकती। विचारकों और युग-पुरुषों 
द्वारा ऐसी ही परम्परा हमें मिलती रहती है, जो हमारे नेतिक जीवन का 
नियंत्रण करती है। पाच हजार वर्ष बाद उनके नाम स्मृति-पट से मिट जाते हैं। इम 
केवल उन्हीं प्राचीन युग-पुरुषो को स्मरण रखते हैं, जिनकी वाणी तथा व्यक्तित्व 
सदेश के रूप में पृथ्वी पर रह गया था। यही दाल अनैतिकता का मी है, 
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मी उसी परम्परा के लोगों में जीवित चलती रहती है। 

आलंकारिक भाषा में इसे यों कद्द जा सकता है कि अनन्त के वाले पद 
पर सयुक्त प्रयास से विकात के आत्मा की ज्योति अपनी चमचमाती लकी 
रूप में रह जाती है। ग्रत्वेक मानव यदि चाहे तो अपने छइत्वों हारा न्यूनाधिक 
उज्ज्वल रेखा छोड सकता है, जो उसकी देन के अनुसार ब्ढती-पेलती रहेगी । 

यह वास्तव में अमरत्व का दूसरा स्प है, ज्ञितके बारे मे हमें सन्देह नहीं। 
रही शब्दों में व्यक्तिगत अमरत्व की भावना जेडिक सीमा के बाइर दी चीज 
है। पर यदि दम जागृति की धारणा को स्वीकार करें, तो सदेह नहीं रह जता। 

प्रथम पुरुष जिसने अपने मुर्दों को गाड़ा था और उनके सुख की रक्षा 
के लिए पत्थर चुन दिये थे, जिसने अपने बच्चों को अपने ही मित्रों को न 
मारने का उपदेश दिया था; दिउने घायल अशक्त लोगों को मरने देने की 
अपेक्षा उनकी सेवा की--ये सत्र जागतियों आज वास्तविक हैं, उससे भी 
अधिक वास्तविक जितनी कि वे अपने आदिम युग में थीं। हम उन मानव- 
रत्नों को भूल चुके हैं, किन्तु उनके संदेश स्व हमारे साथ हैँ। आधुनिक 
मानव प्राचीन काल की उन समस्त जागति-शाखाओं एवं प्रशालाओं का पुंज 
है, जो अखंड रूप में मिश्र के पिरमिड से भी कहीं अधिक प्रमावशाल्री है। 

मोजेज, बुद्ध, कनफ्यूसिअस, लो से, ईसा तब्र की अपेल्ला आभ अपना 
प्रभाव अधिक रखते हं। जिसने बिना किसी मूल्य के भलाई की है, वे कभी भी 
नष्ट नहीं होते। यदि हमारे औद्धिक प्रयास तथा समस्त विज्ञान मानव को, उसके 
जीवन के उद्देश्य को तथा उसके भीतर छिपी शक्ति दो समुन्नत करने भे 
असमर्थ हैं, तो वे ब्यथ हैं। 

आदि जीव का अमरत्व इमारी इच्छा का समाधान नहीं वरता। मीमकाय 
रेंगने वाले प्राणियों की पथराई अस्थियों दमें कोई प्रेरगा नहीं देतीं। उच्चतर 
पआणियों के अवशेष, वात्तविक प्रमाण होने हुए. भी, केबल इंश्वर की ओर 
बढ़ने के सतत प्रयास की अमिध्यक्ति ही है। 

कौन जानता है कि इमारो सम्ब्ता का क्या अवशेष रदेगा! हमें विश्चास है, 
कि आज़ से दस-वीस हजार वर्ष बाद, सुदूर भविष्य ने हमार काई भौतिऊ 
अत्तित्व न रह जायेगा। हमारे छुद्दद भव्य महल मिल के शुप्फ डलचायु द्वारा 
रक्षित मन्दिरों की मोति स्थायी नहीं है। घातुओं की गेस बन जायेगी। फोलादी 
कांक्रीय न£-भ्र्ट हो छुकेगा। इमारो कलास्मक कृतियाँ और अन्य, यदि मदययुद्धों 
की विभीषिफा से बच भी गये, दो धूल में मिल छुऊे हंगे। यदि मनुप्य के 
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स्वभाव में आमूल परिवर्तन नहीं होता, तो कुछ विचार रोष रह सकते हैं। यह 
अनुमान किया जा सकता है कि नेतिक आदर्शों की अस्थायी तरलता मौतिकता 
पर विजय पायेगी; ओर बारहमासी निर्मेल सरिता के समान उसका प्रवाह समय 
के खंडहरों से यकगता, कल-कल करता घुँधले भूतकाल का स्मरण करायेगा। 

नैतिक विकास के बिना, मनुष्य प्रकृति पर विजय पाकर जिस आनन्द को 
प्राप्त करना चाहता है, वह नहीं कर सक्ता। यह विकास केवल हमारे समाज में 
विज्ञान और आस्था, अस्थायी एवं स्थायी, पदाथ तथा आत्मा, अपनी सहज 
प्रद्धत्तियों के दास पशु और मुक्त मानव के समन्वय में ही सम्मव हो सकता है। 
इसी सत्य का हमने विवेचन किया है और इस निष्कष पर पहुँचे कि भावी 
विकास हमारे हाथ है और यह विकास आत्मा के भावी विकास से सम्बन्धित है। 

जैसा कि हम स्पष्ट कर चुके हैं, ये निष्कर्ष कतिपय व्यक्तियों को छोड़ कर 
बहुमत का समाधान नहीं कर पायेंगे। काफी समय तक, एक साधारण मनुष्य 
अपने देनिक जीवन के कामों को एक उत्तरदायित्वपूण विकास-सहयोगी के 
कत्तव्य की माति नहीं चना सकेगा। वर्तमान स्थिति में वह अपने कत्तेब्य तथा 
ब्यवद्दर की नहीं समझ सकता। वह अपनी मानसिक समस्याओं का समाधान 
ईश्वर के सहयोगी अथवा विक्रास के अवशेप के रूप में कर पाता है। उसे 
बास्तव में आशा, सम्मति, उत्साह और चैये की आवश्यकता है। ईसाइयत के 
प्रतिनिधि बुद्धिमान, मानवता से ओत-प्रोत, मानवजाति की आध्यात्मिक परम्परा 
के उन उत्तराधिकारियों से ही उसे ये सत्र प्रा्त हो सकता है, जिन्होंने पवित्र 
आत्माओं द्वारा सत्य की ज्योति को जीवित रखा है; जो मस्णासन्न सम्यता के 
शरीर पर अपने अस्तित्व का निर्माण करते रदे। 


अध्याय--- १ ८ 


कि) विशवच्यापी भावना 
खि/ सिकुड्ती पृथ्वी 
(ग) मुख्य वातों की पृनरयबृत्ति और निष्कर्ष 


फिलहाल मनुप्य से यह आशा करना व्यथ है कि वह अपने को समस्त 
मानवता का अंग सममभने लगे। “विश्वव्यापी बनन्‍्छ॒ुत्व” की भावना जाग्रत 
करने के अनेकों प्रवत्त किये जा चुके हैं। वात तो उचित थी, पर उसके लिए 
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किये गये अयास माइक यै। वें प्रणस इतने वौद्धिक न थे, लो कि बहुसंख्यक 
समाच के अथवा अत्पमत के मनोवेह्ञानिक त्तर से मेल खाते। यह च्यापक्त 
मनोविज्ञान बातावर्ण और अत्येक क्षेत्र के विकास-स्तर पर आश्रित रहता है। 
यदि गुफाओं में रहनेवाले व्यक्तियों से “राष्ट्रीय” भाषा में सोचने-समभने को 
कहा जाता--तो उसकी समझ में मी न आता। उनके पूर्वज तो पारिवारिक 
आपा में ही सोचा करते थे। लाखों वर्षों के बाद भी यही परम्परा चलती रही, 
और फिर ग्रामों के परिवार के रूप में फली-फूली | उसकी गति का क्रिया- 
क्षेत्र कुछ एक वर्ग मील में ही रहा । 

धीरे-धीरे मनुष्य-जाति पृथ्वी पर छा गयी। अपने मार्गों के अबरोधों को 
काव्ते-छोॉट्ते सामान्य जाति के लोग दूर तक फेलते गये; उनमें भेद हुए 
और वे दूसरों में जा कर घुल-मिल गये। जो दूर तक आगे का चुके ये, वे बिना 
किसी प्रतिरोध के वहीं इस गये। विभिन्न जातियों के इस अन्तर्मिलन से एक 
प्रकार के सह-जीवन का निर्माण हुआ, जो बाद को व्यक्तिगत विद्वेष समासत होने 
के साथ व्यापक भूमि-विस्तार एवं सामूहिक स्वार्थ के रुप में आया। नदियाँ 
पर्ब॑ंद आदि भौगोलिक अवरोध आक्रमणकारियों से सुरक्षित रहने के लिए. साधन 
बनने लगे । इन मानव-समृहों में एकता का भाव उनके अपने संयुक्त स्वार्थ 
के आधार पर बना; और नेता अयवा सरदार की भावना राष्ट्रीय भावना से मी 
अधिक सशक्त जनने लगी। स्थानीय युद्ध होने लगे। पेंतृक भूमि का नया 
भाव, नयी नेतिकता का विकास हुआ | लोग राष्ट्रीय भाषा में सोचने लगे। 
हम आज इसी युग मे हैं, जिसे कि हजारों वर्ष हो चुके हैं। 

इन शताब्दियों में एसा कुछ नहीं हो पावा, शिसके कारण दूसरी मानव-जाति 
के प्रति मनुष्य के दृष्टिकोण में कोई पॉरवर्तव होता। दूरी और दूसरी भौतिक 
कठिनाइयों में केवल घोडे ही आवागमन के साधन ये--इन सबके ब्मूरण 
जीवन में एक मनन्‍्यर यिखन-सी आने लगी, जितने कला-फीशल तथा 
सम्यताओं के विकास के लिए पृष्ठभूमि तैयार कर दी। 

लगभग सौ वे पूर्व, पहली बार पृथ्वी का सकुचित होना शुरू हुआ । रेलों 
के निर्माग से दूरी छोटी होने लगी। महाद्वीप छोटे होने लगे। मनुष्य नजदीक 
आने लगे। उनकी अमिलापाएँ बढ चलें, मानों बन्दोरहों के द्वार खुल गये। 
विभिन्न रहन-सहनवाली दातियों के सम्बन्ध में ले वन्तक्थाएँ प्रचलित हो सही 
थीं, वे सत्र अब स्पष्ट होने लगीं। १५वीं शताब्दी में नाकिछों द्वारा लायी गयी 
गायाएँ उद्च़ों के आवागमन से खत्म होने लगीं। घौरे-चीरे ब्वेत दातियाँ 
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पृथ्वी पर चढ़ दौडी, उन्होंने वह की संभ्यता-परम्परा की न४-श्र्ट केर डाली | 
इसके बढले में वे सूती सामान और शत्त्र के अतिरिक्त बुछ न दे पाये। 
साधारणतया इसी प्रक्रिया को 'सम्यता ? कहा जाता है। 
अन्त में २०वीं शताददी में वायुबान और रेडियो के आविष्कार ने पृथ्वी 
को स्विट्जरलैंड की भाँति तनिक-सा कर दिया। आज हम सब एक उपबन में 
रह रहे हैं, जो प्रतिदिन घटता जा रहा है | समय तो उन्नति की दौड़ मे पीछे 
रह गया | चौतरफा आक्रमण से यह विचारा समय तो चारों खाने चित्त हो गया 
“वह अब किसी भी कार्य के लिए बाधक नहीं। दूरी को न्यूनतम करने से 
मनुष्य ने अपने क्षेत्र को समझा, अपने पड़ोसियों से वह परिचित हो गया। वे 
अन्र उसके लिए रहस्य नहीं रह गये। आज भी वह सच्च अपने स्तर के माप- 
दंडों से देखता परखता है--वह इसके लिए स्वतंत्र है। संसार के सुदूर भाग 
की घटनाओं--सिडनी की आग, गंगा अथवा मिसिसिपी की बाद आदि--से 
वह परिचित रहता है। उनका महत्व उसके लिए एक-सा है, क्योंकि उसे उनकी 
खबर कुछ क्षणों अथवा घंयो मे प्रिल जाती है, कभी-कभी तो घटना घटती रहती 
है और उसे खबर मिलती रहती है, जैसे खेल आदि में। दूरी की अपेक्षा समय 
ने घय्नाओं के दुख को कम कर दिया है। “१८४० में भारत में भयानक 
अकाल पड़ा”? और “भारत में भयेकर अकाल है। कल हजार से भी ऊपर 
व्यक्ति मर गये।” उक्त दोनो वाक्यों में बड़ा अन्तर है। जो सैकड़ों वर्ष पूर्व 
मरे, वे तो आज भी मरे हैं। लेकिन जो कल मरे हैं, उन्हें बचाया जा सकता 
था, यदि........- आत्मा ऐसे भावों तथा एक प्रकार की जिम्मेदारी से ओत- 
प्रोत हो उठती है-- जिस समय में खा रहा हूँ, उसी समय वे भूख से 
लड़खड़ा कर अपना दम तोड़ रहे हैं।” कल के भावी चित्र कल्पना द्वारा 
सजीत्र हो उठते हैं। “यदि में अपने भोजन में से उन्हें दे पाता, तो अनेकों 
बच्चो की जान तरच जाती।” इस विचार में दूरी को पीछे छोड़, पर्वतों-महा- 
सागरों को लॉबती हुई एक नयी एकता, नेतिकता फ़ूटी पड़ती है। इस प्रकार 
हम देखते है, कि समय को न्यून करनेवाले अद्भुत अविष्कारों के बिना एथ्वी 
पर मनुष्य-मनुष्य के वीच वह सम्बन्ध पैदा नहीं हो सकता था, जो कि आज 
धीरे-धीरे बन रहा है। 
मानव-प्रतिभा के श्रेष्ठम फल रेडियो ने घर्म के कार्य--परस्पर 
सद्दानुभूतिमय दृष्टिकोण को--आगे बढ़ाने में बडी स॒म्तैदी से कार्य किया है। 
अन्त में मनुष्य “विश्वत्रन्थुत्व” के रूप में सोचना प्रारंभ कर देगा। मानव 


श्द्द्‌ 


यांत्रिक प्रतिमा उसकी नेतिकता की रक्षा करने के देठ आगे आयी है। उसने 
देश-काल की उन सीमाओं पर विजय पायी है, जो अत्र तक उसके भाइयों से 
उसे अलग किये हुए थी। उसका क्षितिज खितक कर समीप आ गया। उसदी 
इृष्टि का विस्तार हुआ और उसका हृदय अपेक्षाइत्र अधिक कोमल हो गया है। 
अपनी अद्भत प्रतिमा के चल पर वह एक दिन अवश्य ही आध्यात्मिक्त तरिवास 
को प्राप्त करेगा। इसका अथ भी उसकी समझ मे भली मसॉंति तब्र आयेगा, 
जब वह समझेगा कि वह स्वयं कर्ता एवं फल-भोक्ता दोनों ही है। अब उसके 
ब्राद उसके आन्तरिक प्रयासों को सफलीभून करने के लिए बाह्य साधन सी हैं, 
जिनके द्वारा समत्त मानव जाति का एक अभिन्न अंश बनता है। 

यान्त्रिक उन्नति का दुर्भाग्ययश दूसरा पहलू भी है--बड़े और खतरनाक 
युद्ध। अब यह आवश्यक नहीं, कि दुश्मन पड़ोस में हो, वह दुनिया के जिसी 
भी कोने में हो सकता है, क्योंकि उसे वायुयान से दुनिश का आधा चक्कर 
लगाने में उतना दी समय लगता है जितना रेल-द्वारा न्यूयार्क से केलिफोर्निश 
की यात्रा में। युद्धों मे मनुष्य अपने पूर्च स्तर पर आ जाता है; अधिक्रश 
लोगों को भोजन तक नहीं मिल पाता; क्योक्ति अधिकतर समय वह शन्तरों की 
दौड़ मे लगा रहता है। यह तब तक होता रहेगा, जब्र तक मनुप्य विश्व अन्धुन्च 
की व्यापक भाषा में न सोचेया, जब्र तक सत्रों में समान आदर्श न इंगे और 
जब तक सरकारें उसी आदर्श से भेरित होकर शासन-व्यत्रस्था को मनुष्य की 
स्वतंत्रता की घुरक्षा में न जुझा देगी। बिना किसी निराशा के इतना कहा जा 
सकता है, कि अभी हम इस अवस्था तक नहीं पहुँच पाये हैं। कुछ हजार वर्षो 
में महान पस्ितंन होने ही चाहिये... .. .....--«- | 

मानव की मजिल और भविष्य के प्रति हमारा विश्वास महान है, लेकिन 
भय है कि निऊव्वर्ती शताब्दी मे दुनिया में सुख, शान्ति एवं सतोप की 
भावना पैदा न होगी, जिसक्री ओर विकास उन्मुख है। ये सब्र स्वप्त और 
आशाएँ एक दिन अवश्य मूर्त होंगी। वास्तव में यह मनुप्य की चेतना और 
शात्नों द्वारा प्रतिपादित गुणों के मनन एवं मानव उनन्‍्मान की भावना पर 
निमंर है। 

वास्तविक समत्या--आन्तरिक समत्य--पर ध्यन केंद्रित होने के अभाव में 

मनुष्य की शाक्त व्यर्थ के प्रयास में विखर जावेगी और दिसऊे फलस्वरूप जो 
सामूहिक इझृत्रिम सत्ता अस्तिग्व में भायेगी, उससे मनुप्य वा श्ला ही घुद 
जायेगा। सामूहिक उत्ता वी छुस्आ पर आश्रित नये मानद5, व्यक्तिगत ननिर्ता 


श्द्फ 


को भयभीत कर देगे, अथवा उसे गौण स्थान दे कर उसका विकास ही रोक 
देंगे। पूर्णरूपेण कृत्रिम बाह्य एकता लाद दी जायेगी। यह उस स्थिति का निर्माण 
कदापि नहीं कर सकती, जिसमें कि मानव के अन्तरतम का श्रेष्ठ रूप उभर 
आता है और जिसका तेज उसके चारों ओर विस्फारित होता है। बिखरे तत्तों 
को एकता प्रदान करने के लिए उन्हें एक संदृक में बन्द्‌ कर देना ही आवश्यक 
नहीं, बल्कि प्रत्येक अंग का एक-दूसरे से अमिन्न सम्बन्ध स्थापित करना 
होगा | मौतिक स्वार्थों के आधार पर लादी गयी ऊपरी एकता वास्तविक 
मानवीय एक़ता के विरुद्ध है और उसके विकास में बाधक है। 

अभी संसार जिस तनावपूर्ण स्थिति में से होकर गुजरा है, उससे घरबादी 
का ऐसा बातावरण पैदा होगा, जिसमें व्यक्ति के लिए. खतरा पैदा हो जायेगा। 
विशेषकर यूरोप में मनोभावनाएँ आक्रमण के प्रति सुरक्षा, भुखमरी से 
सुरक्षा तथा शीत से सुरक्षा पाने तक दी सीमित रहेंगी। मनुष्य दुखों से विलकुल 
ही थक जायेगा। उसमें अपने पूर्वजों का-सा भय पैदा हो गया है। सामूहिक 
झुंड के रूप में एक होने की उन्हें आवश्यकता है। खानात्रदोशों की-सी 
प्रवृत्ति पैदा हो सकती है, जिसके प्रारम्मिक लक्षण देखे जा सकते ह। वे पेशेवर 
संगठनों के द्वारा मूर्त होंगे, जो सामान्यतः निजी स्वार्थ की रक्षा व्यक्ति को खत्म 
करके तथा उसकी आजादी को कुचल करके करते है। मनुष्यताहीन बनाने वाले 
उपकरणों के प्रति मनुष्य की दासता तथा अपने को जीवनरहित सामाजिक 
अथवा राजनैतिक सत्ता के सुपुर्द करना जिनसे वह भौतिक राहत पाने की 
च्यथे आशा करेगा--निरसन्देह अनास्तिक नेताओं को अवसर प्रदान करेगा कि 
वे उनका शोषण कर सकें। आध्यात्मिक शक्ति के प्रति ऐसे लोगों की उढा- 
सीनता, जिन्होंने केवल शासित रहना पसंद किया था और जिन्हें उस उद्ासीनता 
ने निराश किया है, चेतना को मंद कर सकती है। मानवता के विकास का 
संभवतः वह मलीन युग होगा; समस्त मानव प्रद्गत्तियों के प्रति अविश्वास एवं 
सच्ची सम्यता के प्रति विमुखता का युग होगा। 

यदि हम समय के लक्षणों को ठीक से पढ़ें अथवा किसी लक्षण के सम्बन्ध 
में हम अतिशयोक्ति कर बैठे, तो भी मानव जाति की मुक्ति धर्म में ही 
मिलेगी] निस्सन्देह यह अपने प्राचीन आदर्शा से युक्त एवं विज्ञान की प्रगति 
से सजग व्यापक ईसाई धरम होना चाहिए। अपने जीवनकाल के दो हजार वर्षो 
में चच को मानव-जाति का मार्यदशन करने का इतना बड़ा अवसर कभी नहीं 
आया था। 
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भविष्य के बारे में यह प्रश्न मानव के भावी विकास के प्रति हमारी आस्था 
को समाप्त नहीं करता। प्राणियों के इतिहास का अध्ययन बताता है, कि अमुक 
प्रक्रिया किन्हीं सामान्य नियमों से सचालित होती है, झिन्हें उन <ंखलाओं 
द्वार पाया जा सकता है, जो किसी विशेष निवम-समूह में अपना स्थान नहीं 
रखतीं। उच्चतर निरीक्षण स्तर पर इम अनेकों घटना-शखलाओं को पाते हैं 
जो घटनाओं की अ-निरंतरता द्वारा लक्षित होती पायी जाती हैं, लेकिन दिनसे 
नियमित प्रगति मालूम होती है, मानों वे पूर्ण का अंश हों। ठीक उसी प्रकार 
जब इम पहाड़ी-गुफा में से गुजरते हैं, तो कमी-कमी झग्ेख़ों में से बाह्य- 
प्राइतिक दृश्य देख लेते हैँ; वे निरन्तर नहीं होते, प्र येक्त आर दृश्यों की 
पृष्ठभूमि बदले जाती है और वे एक दूसरे से, असंब्रद्ध लगते हैं। फिर मी 
हम जानते हूँ कि वे सब एक़ ही घाटी के हैं, केबल गुफा की दीवार हमारे 
बीच वाघक है | 

अनेकों वैज्ञानिक्रों के कार्य इस सम्बन्ध में हैं, जिसकी सहायता से हम 
विकास के इतिहास फो रूपरेखा जान सकते हैं--छुप्त श्राणि शात्र द्वारा 
लुप्त प्राणि-शात्र द्वाय छोड़े हुए अवशेपों के झरोखे से अनेकों वैज्ञानिकों ने 
मानवी-विकास के इतिहास की लो खोज की है, उसकी रुपरेखा को हम 
उनके संशोधन की सहायता से ज्ञान सकते हैं। वे काल की प्रष्ठभूनि पर झरोखे 
मात्र हैं। इम देख चुके हैं कि लाखों शताब्दियों में जीवों का भीरे-धौरे 
विकास होता है; हम यह भी छामते हैं कि यह उन्नति वातावरण एव 
ज्ीवन-नियरमों पर निर्भर है। वाक्ष स्थिति के अनुसार विकास के रुपाक्षर में 
सृक्मतम उुधार हुए और वातावरण के अर्येक परिवर्तन के अनुरूप प्रत्येक 
सुधार का रूप निश्चित हुआ। कालान्तर में होनेवाली मौगोलिक 
घटनाओं में प्रवाह के सभी लक्षण मिलते हैं। दो समूहों की गतिविधि 
परत्पर-विरोधी नियमों द्वारा मिलती है। जो निगम भौगोलिक घटनाओं 
को नियंत्रित करते दं और जिनके फलस्वरूप मानव अस्तित्व में आया--वे आज 
नहीं पाये जाते। 

इस प्रकार इम मानव इस महान प्रयोग की अन्तिम शाखा हैं। पशुओं से 
मिन्न तब्नसे इमने महान उन्नति की हैं। चेतना के उदय ने हमें अपने स्वर्य के 
विकास का भाग्यविधाता बना दिया। हछरों रूपों मे इस अपने मौतिक इ्िश्व, 
अजीव डगत एवं डीव छूगत से सम्बन्धित हैँं। ड्सि प्रशर जड़ जात के 


सामान्य नियमों ने प्रकृति के विशेष निपर्मों की उत्तद्धि दी, उसी प्रवार अहृ्त 
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नियमों के फंलंस्वेरूप मानव-प्रवोह की यूँडपात हुआ। प्रत्येक गाति मानी किसी 
महान व्यवस्था की लय पर चल रही हो, जो किसी सी क्षणिक पथ-श्रश्टता से 
छुब्ध नहीं होती। जीवन-विकास के मापदंड में समय की इकाई हजारों 
शताब्दियों की होगी। मनुष्य के मापदंड में तो यह शायद हजार वर्ष की हो 
सकती है। मानव-प्रतिभा इन इजारों-लाखों वर्षों के भौगोलिक गति-चक्र का 
अनुमान नहीं कर सकती। 
युद्धो अथवा यात्रिक-विकास द्वारा उत्पन्न परिवर्तन में अनुकूल बनने तथा 
सामाजिक समस्याओं को इल करने की मनुष्य में भयंकर प्रतिक्रिया होती है जो 
उसे अपने मार्ग से दूर लिये जाती-सी प्रतीत द्योती है। दिनन्‍्तु अप्रत्यक्ष रूप 
में मानवता जो अत्युत्तम नियमों का पालन वरती है, उसने उसे हजार 
शताव्दियों से कम समय में ही क्षणिक पथश्रष्टताओं की उपेक्षा करती हुई 
वर्तमान अवस्था तक पहुँचा दिया है। ठीक उसी तरह जैसे कोई डलयान- 
पालऊ यदि जहाज को किनारे की तरफ चलाता रहे तो वह किनारे पर पहुँच 
जाता है, मनुष्यता भी अपने लक्ष्य पर पहुँचेगी, जो उसका चरम उद्देश्य है 
और उसके अस्तित्व का कारण भी। 


हैं दर हैः 


दैनिक जीवन में अपने इष्टमित्रों के प्रति मनुष्य को तर्क बुद्धि का इस्तेमाल 
फरना चाहिए। यदि वह केवल हृदय की बात सुनता है, तो गलतियों कर 
बैठेगा | अच्छें-से-अच्छा निणेय भी दोपदुक्त हो सकता है; क्योंकि निर्णय को 
शुद्ध रूप देनेवाले समी कारणों का सयोजन सम्भव नहीं । पूर्णतया बौद्धिक 
निरगेय में दोप हो सकते हैं। प्रथम तो ये नि्णेय इतने त्रौद्धिक नहीं होते, 
जितना कि हम विश्वास वर लेते हैं और उनमें सदैव ही भावुकता का कुछ 
अंश रहता है; दूसरी बात यह है कि हमारे निर्णय अपूर्ण जानकारी पर आधारित 
होते हैं। किसी भी विप्य में भावुकता का अंश निश्चित न होने से यह अधिक 
अच्छा है कि अनिश्चित स्थितियों में हम ईमानदारी से डसका अंश स्वीकार कर 
लेते हैं। उचित होने की अपेक्षा उदार होना कहीं अधिक अच्छा है। कभी कभी 
समभने-परखने के प्रयास की अपेक्षा सहानुभूति दिखाना अधिक अच्छा 
होता है। जब तक आध्यात्मिकता का मावग्य खतरे में नहीं पड़ता, तब तक 
व्यक्तिगत प्रद्नत्तियों को विकसित होने देना चाहिए। ये प्रइत्तियाँ कमजोरी अथवा 
कायरता से मेरित न होनी चाहिये। हमे अरस्तू के इन शब्दों को न भूलना 


१७७० 


चाहिए कि “असमान को समान रुप में समझने से अदिक अन्याय नहीं 
हो सकता ? | पराधीन गड्ढों और दूपित मनुष्यों की प्रतिगेघ-शक्ति पीड़ितों की 


कि उम्ब लोग पीड़ा नहीं पहुँचा सकने, न समाडच्यापी चत्रोदी दर सकते हैं 
ओऔर न नागरिकों को बडी सख्या में देश-निकाला ही दे सक्ततें हैं। 

ब्यक्तियों और राष्ट्रों के लिए अब वह समय आ गया है कि वें अपने अमीष्ट 
को पहचानें। यदि सम्ब देश शान्ति चाहते हैं, तो समत्या को मौलिक रूप 
इल करें। विगत युग की प्राचीन घास्णाओं में सब ओर द्यरें पड़ गयी हैं, 
उन्हें धागों अथवा गिने-माने उच्च वर्ग के व्यक्तियों द्वारा परत्यर सपिनामों से 
मजबून नहीं बनाया जा सकता। शान्ति का निर्माग मनुष्य के आन्तरिक परि- 
व॒र्तन द्वारा होना चाहिए। इम पहले ही कह चुके हू कि युद्दों एवं दोषों के मूल 
हमारे अदर हैं। यदि शत्रु हमारे अन्तग्तम में रूने के लिए स्वतत्र हो, तो 
बाहरी सुग्क्षा के प्रयास निरयक होगे। यदि हम दृढ निश्चय से उसको निम्मूल 
करना चाहते हैं, तो केवल समय ही हमारी मदद कर सकता है। इस मेक्लि 
तक पहुँचने के लिए एक रास्ता है। प्रथम सतार-मर के नवयुद्कों के सामने 
एक ही ऐतिहासिक सत्य रखा जाव। इस प्रकार एक दूसरे को समझने का 
आधार बनेगा। यह प्रारम्मिक कदम है, जो तुरंत उठाया जा सकता है। दुसरे, 
व्यक्तिगत मनवीय सन्मान की भावना पैदा करनी होगी और उसकी आन्तरिक 
विशेषताओं को विकसित करना होगा। यह कार्य आनेवाला शत्ताब्वियों में होगा। 

प्रयक्ष कार्य के द्वारा ही श्रेष्तर समा का निर्माग सफलना:वंक हो सक्रता 
है। समत्त सामाजिक, दाशनिक अथवा राज्नेतिक धारणाओं के स्थान पर 
ईसाइयत की धारणा को स्थापित करना होगा, ड्सिवा आधार खतंदरा है और 
जिसमें मानवीय सन्मान के प्रति आत्या हैं। जज लोग एक ही प्रज्नर की 
शिक्षा पायेंगे, समान नैतिक निय्रमों का पालन ररेंगे और व्यापक्र रुप से 

सोचेंगे तो परस्पर एक दूमरे से नहों लडेंगे, व लक एक दूसरे को अधिरधिक 
समझेंगे। आज राष्ट्रों के बःक्तियों का अपना-अपना न्वतंत्र डीएन है, उनके 
समस्त प्रवतन इसी बिन्दु पर केन्द्रीभूत हो चुके हैं। उनके ये प्रगम अपने 
सदस्यों के प्रतत ईमानदार भी होते हैं; पर झमी वे पल नेताओं दी स्वाये- 
भादना से पूर्ण होते हैं और इसे ही लोग मदशान आउइशे मान अठढते है 
सरकारों का कत्तन्य देशवासियों की श्र से रक्षा गग्ना छेना चारिए और साथ 


छ, गण कि 


ही भविष्य के लिए मी तेँप्रार होना चारिए, श्सिस वे अनगान को व्यगूल 


र्ज१्‌ 


7 एवं 


नष्ट करके ज्ञान का प्रसार कर सकें। ऐसा किये बिना स्थिति भनिश्चित काल 
के लिए. चलती रहेगी और सामाजिक दाँचे के परिवर्तन के ब्रिना उसकी 
आत्मा ज्यों-की-त्यों बनी रहेगी। नत्र तक यह स्थिति रहेगी तब तक सभ्यता कौ, 
विकास की, उन्नति मन्द गति से होगी, क्योंकि कुछ देशों का प्रयास आक्रमण 
की ओर होगा और कुछ का अपनी सुरक्षा के लिए.। नतिक एवं आध्यात्मिक 
समानता से ही व्यक्तियो की एकता पनप सकती है, जो ठोस एवं स्थायी 
समाज की रचना का आधार बनेगी। राज्य तो मनुष्य का सेवक है, उसका कार्य 
व्यक्ति के स्वतंत्र-विकास की रक्षा मात्र होना चाहिए। चह उसको आत्मसात्‌ न 
कर ले। किसी देश का मूल्य उसके समस्त व्यक्तियों के संयुक्त मूल्य का फल 
है। जो सरकार व्यक्तियों के विकास को पीछे ठकेल कर अपना स्वायथेसाधन 
करती है, वह दकियानूसी है और उससे मानवीय सन्मान को खतरा है। 

कुछ लोग यह कह सकते हैं, कि हम अभी उस समय से बहुत पिछुड़े हैं, 
जबकि मनुष्य स्वयं इतना सुसंसक्ृत और समभद्धार हो चुकेगा। यह ठीक है, पर 
उद्देश्य तो यही है कि उसकी मद॒द की जाये और इस मंजिल की पूर्ति के लिए 
समाज को संगठित किया जाये। जन्र तक सरकार का रुख सदस्थों के विकास 
की दिशा से मिन्न होगा, तत्र तक किसी भी वास्तविक उन्नति की कल्पना नहीं 
की जा सकती | 

ये सरल विचार और सामान्य ताकिक निर्णय, जो समस्त मानवीय 
समस्याओ का हल व्यक्ति द्वारा स्वीकार करते हैं और उसे एक सजग एवं 
मौलिक अंग स्वीकार करते है, फिर चाहे वह कारखाने से सम्बन्धित हो अथवा 
सरकारी कार्यालय से; यह सिद्धान्त जो यह मानता है कि प्रकृति में, विकास में, 
मनुष्य का ही महत्व है तथा सामाजिक घटनाएँ उसके मनोवैज्ञानिक विकास 
का फल है; यह विचार कि पूर्व व्यक्ति की आत्मा का विकास किये बिना कुछ 
भी स्थायी निर्माण सभ्मव नहीं तथा उसके समस्त प्रयासों का उद्देश्य यही 
विकास होना चाहिए; ये विचार, जो विक्रासवाद की देतु-संकल्पवादी मान्यता 
के तार्किक निष्कर्ष हैं, जिन्हें इस पुस्तक में विकसित किया गया--ये सभी 
निश्चय ही ईसाई नैतिकता की संपत्ति हैं। फिर भी वे अत्यन्त ईमानदार 
तथा उत्तरावित्वपूर्ण नेताओं के मस्तिष्क में भी नहीं समा पाये हैं। 

इस समय सभी शान्ति की कामना करते हैं। सभी सहमत हैं, कि यह बड़ी 
जटिल समम्या है और सभी पर द्वावी है। लेकिन हम केवल “ऊपरी! 
समाधान सुनते हैं, जो केबल वातावरण को भ्ुव्ध करता है, मस्तिष्क को नहीं। 


१७२ 


लेखक इन तुरन्त के समाधानों में सन्देह नहीं कर सकता, पर भविष्य के लिए 
कुछ नहीं हो पा रहा है। हम सन्धियों, हस्ताक्षरों, सममोतों, बैठकों, अन्तर- 
राष्ट्रीय पुलिस तथा न्यायालय के बारे में तो सुनते हैँ, पर इनके प्रति सन्‍्मान, 
निष्पक्षता, आस्या आदि के बारे में नहीं, जिनके बिना इन सबका बोई मूल्य 
नहीं रहता | फिर सी हम जानते है, कि इनका मूल्य उन व्यक्तियों के नेतिक 
चरित्र से सम्बन्ध रखता है, जो उनकी स्वना करते हैं और उनमें माग लेते 
हैं। हम जानते हैं, इन सन्धिनामों की अवबि दस, बीस अथवा तीस वर्ष 
की होती है--देशों में, उनकी जनता के भाग्यों में। बड़े उत्साह से हस्ताक्षर 
होते हैं, कमी तो अस्थायी उत्तरदायित्व के रूप में और कमी उनका जीवन 
४ रही कागज” तक ही रहता है। 

जब तक राष्ट्रों में--नागरिकों में, सरकार मे नहीं--संयुक्त उत्तरदायित्व वी 
यह भावना नहीं पैदा होती, कि अतिनिधियों के दीच समझीते वा उत्तरदायित्व 
सत्रों पर है, तत्र तक सधियों की यही दुर्दशा होती रहेगी, और आश्चर्य है कि 
इस पर मी लोग धोखा खा जाते हैं) फिर मी तमाशा चल रहा है | उक्त वर्गित 
महाशयगग बड़ी गंमीरता से सचि-पत्र तैयार करवाते हैँ, उस पर हस्ताक्षर बरते 
हैं, जिसे विव्वशान्ति का आश्वासन समम लिया जाता है; लेक्नि कत्र तक! 

शान्ति की समस्या इतनी गम्भीर एवं जटिल है, कि उसे इन कूत्रिम 
तरीकों से नहीं हल किया जा सकता। इसका इल बच्चों के मत्तिप्क को 
सुव्यवस्थित रूप से सुधारने और वात्तविक नेतिक मूल्यों के ढोचे द्वार किया 
जा सकता है, जो वात्तविक चेतना के अमाव में मन्दगति से निर्मित होगी 
और कुछ करने को देय बना देगी। यदि मानवीय सम्मान की भावना दा 
विकास समान रुप से होता, तो वह स्य ही वचन के प्रति और सन्धिनामो के 
प्रति ईमानदारों का प्रतीक होती, मिसके फलस्वल्प सन्धि एवं समभौतों को 
वास्तविक मूल्य मिल जाता। जद प्रत्येक नागरिक संधि के प्रति अपने दत्तेच्य यो 
अनिवार्य समझेगा तमी शान्ति अनादास ही उत्न्न होगी। इस बीच नेतिक 
शिक्षण की आवश्यकता तो है ही, जिससे कि लोग सन्धियों के प्रति अपने 
उत्तरदायित्व को समस्े | इस प्रकर वह पृष्ठभूमि तयार होगी ड्चिम बीज दोये 
जा सकेंगे, जिनमें कोपलें ही नहीं फूटेंगी, बल्कि फल एल भी लगेंग। भरदिष्प 
के लिए इस चेतना के विपरीत किसी भी व्यक्तिगत चेतना णे आगेपण वा 
अन्त असफलता में होगा, समव को इर्द्ाद जगना होगा । 

समस्त संसार इसके महत्व वा अनुभव झरता है, झि अधिवाण लोग 


श्ष्३े 


परस्पर एक-दूसरे का विश्वास करें| विचारों की जो एकता ईसाई धर्म की 
दस आज्ञाओ के अन्तर्गत पायी जाती है, वह अन्यत्र नहीं पायी जाती | लेकिन 
इसे बच्चो के मास्तिप्क में दृढतापूर्वक स्थापित करने का प्रयास नाममात्र को 
ही किया जाता है| शान्ति ही नहीं, न्याय, व्यापार, उद्योग, विज्ञन सभी में 
संतुलन विच्चास की एकता में है, मनुष्य के वचन में है। दस अथवा पन्द्रह 
वर्ष की अवधि में दिया गया समस्त नैतिक शिक्षण कुछ दिनों में आर कुछ 
स्थितियों में तो कुछ घंटो में ही हो सकता है। बालकों के मस्तिप्क मे निरथथंक 
विवरण ठूस दिये जाते हैं ओर आवश्यक शिक्षा को विना पढ़ाये छोड़ दिया 
जाता है। किसानो को विना ऋृपि का ज्ञान कराये भी मेड़ो पर फूल उगाना 
सिखाया जा सकता है; अथवा नवशुबतियों को नहाना सिखाये श्नि ही "मेक- 
आप करना सिखाया जा सकता है। परीक्षाओं का सम्बन्ध डन घटनाओं के 
ढेर से होता है, बिन्हें तीन महीनों के अन्दर भुला दिया जाता है; अथवा वे 
तथ्य केवल विपय विशेष के होते हैं। बच्चो की समाज में सम्य व्यवहार करना 
सिखाना चाहिए। लेकिन इस बात को इस प्रार्थना की भांति हर रोज ढोहराने 
के अतिरिक्त अधिक महत्व नहीं कि--“ प्रत्येक्ष वचन पवित्र है, वचन के 
लिए कोई वाध्य नहीं, पर जो अपने वचन को तोड़ता है वह अक्षम्य अपराध 
करता है, वह धोखा देता है, वह स्वयं शम से ट्ब जाता है और अपने को 
मानव समाज से अलग कर लेता है| ” 

ह प्रार्थना ही नहीं, बल्कि धर्मसम्मत उपदेश है, जो स्य॑ मानवीय सन्मान 
में अपनी आस्था व्यक्त करता है, उससे भी अधिक ईश्वर में, जिससे इसे 
प्रात्त किया है। 

निकट भविष्य में संसार सच प्रकार के परस्पर अविश्वासो से पीड़ित होगा। 
हम सब्र इसे अनुभव करते हैं, पर इस स्थिति को समाप्त करने अथवा रोकने 
के लिए क्या करते हैँ ? इसके लिए कोई चिन्तित सी नहीं। सरकारें सेना 
रखने और सत्र प्रकार की रक्षात्मक कार्यवाही करने के बारे म सोचती हैं, जो 
केवल सन्देह को ही केन्द्रीभूत करता है। क्या हय प्रमावशाली लक्तियों को 
नहीं पा सकते, जो दूरदर्शी हों, जो वर्तमान पीड़ित मानव स्थिति से आगे 
देख सके, जो इद्धतापूवक भावी-निमाण के पक्ष में हो, जो अन्ध-विश्वासों से 
परे हों और आत्ममन्मान की मावना से पूर्ण हों। क्या हम ऐसे नेताओं को 
नहीं पा सकते, जो आर्थिक पंच वार्पिक-योल्ना की अपेक्षा नैतिक विकास की 
अन्तर्राष्रीय बोजना की कव्पना करने की क्षमता रखते हों। वह काब अल्वन्त 
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भ्रष्ठ है, संभवतः हमारी दौन अमिलापाओ से भी अधिक श्रेष्ठ है। समस्या का 
कम-से-कम अस्थावी इल शीघ्र ही आवश्यक है, जो सरल होगा, चन्देह- 
रहित एवं अव्पकालीन होगा। ईंड्वर करे हम सत्व-पथ को सममभते रहें। 
मानवता अमी तक एवं बुद्धि के चुग तक नहीं पहुँच पायी है, उसके प्रयास 
अभी मी आदिम युग के अनुसार हैं। 

पाठक गग विगत पंक्तियों में व्यक्त उठुता को विशेष महत्त्व न दें, इससे 
उनमें मानवता के उज्ज्वल मविष्य के प्रति आस्था अविचल न हो। इसके 
विपरीत उनमें अधिक इृढ़ता अपने उस कार्य को पूरा करने के लिए, होनी 
चाहिए, निमकी कि उनसे आशा की जावी है। 

विकसित मानव, चेतना के विक्रास की उस स्थिति तक पहुँच चुका है, 
जहँ कि उसका दृष्टिकोण विस्तृत हो सके और वह इस विकास में एक 
उत्तरायी अभिनेता के रूप में अपना अेठ्ठ अमिनिव अठा कर सके। उस 
बहुदर्शी जीव के विपरीत, जो कि समुद्रीतल में अपना जीवन संघर्ष 
चलाता रहा, जो यह नहीं जानता कि वह मूंग का निर्माम कर रहा है, 
किस पर शताब्दियों बाद उच्च दीव-जाति निवात करेंगी-मनुप्य ण्इ 
जानता है ऊँ वह आगामी पूर्ण मानब-जाति का अप्रदूत है। उसके ऊपर जो 
महानतम उत्तद्ावन्व है इसका उसे अभिमान होना चाहिए, आनेदाली 
अस्थायी निराशा अथवा कठिनाई के भार से उसका अमिमान कहीं अधिक 
होना चाहिए। यदि अधिक्राधिक लोग इसे समके, कार्य कर, इसमें आनन्द लें, 
तो आध्यात्मिक आदर्श के पहुँचने के पूर्व ही दुनिग एक चेहतरीन दुनिण 
हो जायेगी। 

प्रत्येक मनुष्य याद रखे कि मानवता की मंजिल अनुपम है और मनुप्य के 
सहयोग पर निर्मर करती है ओर यह कि सथर्य के फल-स्वरूप भीनिफ से 
आध्यात्मिक क्षेत्र में आने से कोई क्षति नहीं झेती । मनुष्य बह भी स्मस्ग रखे 
कि मनुप्य का अपना सन्‍्मान, अष्टता की उत्पत्ति अरने को अन्धरनों से 
करने में हो, अपने अन्तरतम की ध्वनि का अनुसरग करने में हो। बंद ने * 
कि ईश्वरोय ज्योति उसी में है, केवल उसी मे और बढ उससे विमुस टोने 
के लिए, उसे नष्ट करने के लिए अथवा ईश्वर के समीप आने, उसके खाथ 
उत्सुकतापृर्वक सहयोग करने के लिए स्वतंत्र है। 
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